28220 १४ ४४४४ ४४ ४४१४/४४४:४2४28४: 28 2४१४ ४%2६ 
ह ६4 
बोर सेवा मन्दिर 


दिल्ली 


ग 


2७ 3९ 


क्रम संख्या र्ट ५ द्र्जर्ट 2 नफ 


काल न० 








खण्ड २ 


है! 
8: +: 4:45: ह.:$: 3: 5: $ 422: 4 :% 40%: 5० $: के २ 


2 


>पयात-2व्बऊ श्यकट>२क््य22232 तट: यटड.२ 2 ८८--लण्थक22- >यद ००४८: ०ा:%९ >थ 72 
5 ४४णण्ण॥नणणण॥््णा्णभााााा्णणणणणणा॥नणणणो - ल्‍- 


बेव्टपलिल6 “पड 9०३१ ८८:9942्टडाप920५०८--२५4>यप->२ फेक 24>सटा:++ २ अत्ट:7205#4८:::7०+<८5-->- हि 


मानवजीवन का महाकरचंव्य 
->»5| सम्यग्दशन [#*- 











>> >> - >> >जज-+ज ८. जीती ५ल ता 3>ल चल #6४ “४. 


9/88 


[ पृज्य श्री कानजी स्वामीके प्रवचनों में से सम्यग्दशेन 
संबंधी अनेक प्रकारके लेखोंका संग्रह ] 


डी बजे आज - जज 2७४ -5 


जगतके जीवोंको धम करनेके लिये सत्रप्रथम उपाय 
सम्यग्दशन ही है। सम्यग्दशनक्रे समान महान उपकारी तीन- 
काल तीनलोकमें अन्य कोई नहीं है | सम्यग्दशन ऐसी वस्तु 
है कि यदि जीव उसे एक क्षणमात्र भी प्रगट करे तो उसके भव 
का श्रन्त हो जाये ! सम्यस्दशन किसी ग्रुट ( फिरका ) की 
वस्तु नहीं है, किन्तु वह तो स्थभावकी वस्तु है | अनंत संसारके 


अभावका मूलकारण सम्यग्दशन है । 


यम जम जीजा हद 
अजीब जी जज ल्‍ौ प्लस आल 26 लत _ 2 ५ 
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जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट रु 


सोनगढ़ः सौराष्ट्र 
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नेमी चन्द्र बाकलीवाल ५ 


एम० के० मिल्स प्रस 
मदनगंज ( किशनगढ़ ) 


हे जीवों ! यदि झ्रात्मकल्याण करना चाहते हो तो 
पवित्र सम्यग्दशन प्रगट करो ! वह सम्यग्दरीन प्रगट करनेके 
लिये सत्समागमसे स्वतः: शुद्ध और समस्त प्रकारसे परिपूर 
आत्मस्वभावकी रुचि और विश्वास करो, उसीका लक्ष और 
श्राश्रय करो । इसके अतिरिक्त जो कुछ है उस सवंकी रुचि, लक्ष 
और आश्रय छोड़ो ! त्रिकाली स्व्रभाव सदा शुद्ध है, परिपूर्णा है 
ओर वनमानमें भी वह प्रकाशमान है; इससे उसके श्राश्रयसे- 
लक्षसे पूणताकी प्रतीतिरूप सम्यग्द्न प्रगट होगा । यद्द सम्य- 
ग्दशन स्वय कल्याणस्वरूप है और वही सब कल्याणका मूल 
है । ज्ञानी सम्यदर्शन को कल्याणा की मूर्ति कद्दते हैं । इसलिये 
हे जीवो ! तुम सर्वप्रथम सम्यग्दशन 
प्रगट करनेका अभ्यास करो ! 


रे श् 
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संसार में मनुष्यत्व दुलभ है; मनुष्यमव अनंतकालमें प्राप्त होता है, 
किन्तु सम्यग्द्शन तो इससे भी अनंतगुना दुलभ है। मजुष्यत्व अनंतबार 
प्राप्त हुआ है किन्तु सम्यग्दशन पहले कभी प्राप्त नहीं किया । मनुष्यत्व प्राप्त 
करके भी जीव पुनः संसारमें परिभ्रमण करता है किन्तु सम्यग्दशन तो ऐसी 
बातु है कि यदि एकबार भी उसे प्राप्त करले तो जीबक श्रवश्य मोक्ष हो जाय | 
इसलिये मनुष्यभवकी अपेक्षा भी अनंतगुना दुलभ--ऐसे सम्यग्दशनकी 
प्राप्तिका प्रयत्न करना ही इस दुलभ मानबजीवनका महानकत्तव्य है । सम्य- 
ग्दशनके बिना सच्चा जैनत्व नहीं होता । यह सम्यग्दशन महान दुलभ और 
अपूब वस्तु होनपर भी वह्द अशक्य नहीं है सत्समागम द्वारा आत्मस्वभावका 
प्रयत्न करे तो वह सहज वस्तु है, वह आत्माकी अपने घरकी वस्तु है । 

इस कालमें इस भरतत्षेत्रमें ऐसे सम्यग्दशन घारी महात्माश्रोंकी 
अत्यंत दी विरलता है; तथापि अभी बिल्कुल अभाव नहीं है । इस समय भी 
खारे जलके समुद्रमें मीठे कुरँकी भाँति सम्यग्टष्टि धर्मात्मा इस भूमिमें 
विचर रहे है। ऐसे एक पवित्र महात्मा पूज्य श्री कानजी स्वामी अपने 
स्वानुभवपूत्रक भव्य जीवोंको सम्यर्दर्शनका स्वरूप समभा रहे हैं,उनके साज्ञात्‌ 
समागम्मं रहकर सम्यग्द्शनकी परम महिमा और उसकी प्राप्तिके उपायका 
श्रवण करना यह मानवजीवनकी क्ृतार्थता है। पूज्य स्वामीन्नी अपने 
कल्याणकारी उपदेशद्वारा सम्यग्दशनका जो स्वरूप समझा रहे हैं उसका 
एक अत्यंत ही अल्प अंश यहाँ दिया गया है। 

जिज्ञासु जीव एक बात खास लक्षमें रखें कि सम्यग्दशंन प्रगट डोनेके 
पहले देशनालब्धि अवश्य होती हैँ । छह द्रव्य और नवपदार्थोंके उपदेशका 
नाम देशना है श्रोर ऐसी देशनासे परिणत आचाये आदिको उपलब्धि तथा 


ब 


उनके द्वारा उपदिष्ट अथके प्रहरा-धारण और विचारणाफी शक्तिके समागम 
को देशनालब्धि कद्दते हैं ( देखो घट्खंडआगम पुस्तक ६ प्रष्ट २०४ ) इसलिये 
सत्यरुचि पूबक सम्यग्झ्ञानीके निकटसे उपदेशका साज्ञात श्रवण किए बिना 
सम्यग्दर्शन नहीं हो सकता | मात्र शाख पढ़नेसे सम्यग्दशन नहीं हो सकता; 
इसलिये जिसे सम्यग्दशन प्रगट करके इस संसारके जन्म-मरणसे छूटना दो, 
पुनः नवीन माताके पेटमें बंदी न द्वोना हो उसे सत्समागमका सेबन करके 
देशनालब्धि प्रगट करना चाहिये। मात्र एक क्षणका सम्यग्द्शन जीबके 
अनंत भवोंका नाश करके उसे भव-समुद्रसे पार ले जाता है । 


जिज्ञासु जीबो ! इस सम्यक्त्वकी दिव्य महिमाकों समझो और 
सत्समागमसे उस कल्याणकारी सम्यक्त्वको प्राप्त करके इस भवसमुद्रसे पार 
होओ ! --यही इस मानव जीवनका महद्दान कत्तंध्य है। 


“श्री बीर-दिव्यध्वनि दिन” रामजी माणेकचन्द दोशी 
बीर सं? २४७५ प्रमुख --- 
श्रावण कृष्णा १ श्री जैन स्वाध्याय मंदिर, सोनगढ़ 
्ः पु के 
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प्रज्ञा प्रश्ञाका 
है । है । नियमसारजी शाख्की १३ 
वीं गाथामें श्रद्धाको गुण कहा है| 
है; भोर है । 
उनके द्रव्य, गुण, >»< 
पक पर्याय के उनके द्रव्य, गुण, पर्यायके 
का ज्ञान का पूरा ज्ञान 
एक दो एक ही 
द्व्व्य द्र्व्य 
पर्यायमें समयमें 
गांज गंज ( समूद्द ) 
क्या है? कट्दा है ? 
स्तंबन्रता स्वतंत्रता 
लिये प पदाथकी किये परपदाथकी 
श्र तज्ञान श्र॒तज्ञान 
भेद अभेद 
हो तो उास॒ हो तो भी उस 
उसीप्रकार. और 
केवलल्लान चारित्र ओर केवलज्ञान 
किया क्रिया 


निराभयता निराभश्रयता 


१६२ 
१६६ 
२२९ 
२३७ 
२४७ 
२५६ 
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विशान विशाज 
खंड- अखंडरूप खंड--खंडरूप 
निमय नियम 

गुणके गुणके कारण 
भेद दी अभेद ही 


वह मिथ्यात्वका ॥॒ > 
अभाव द्वोता है |; भी मिथ्यात्व है। 
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१ सम्यकूलकोी नमस्कार 


हे सर्वोत्कृष्ट सुखके हेतुभूत सम्यग्दशन ! तुमे अत्यन्त भक्तिपूबक 
नमस्कार दो । | 

इस अनादि संसार में अनन्तानन्त जीव तेरे आश्रय के बिना 
अनन्तानन्त दुःखोंको भोग रहे है । 

तेरी परमकृपासे स्व-स्वरूपमें रुचि हुई, परम वीतराग स्वभावके 
प्रति रृढ निश्चय उत्पन्न हुआ, कृतकृत्य होनेका मांग ग्रहण हुआ । 

हे वीतराग जिनेन्द्र ! आपको अत्यन्त भक्तिपूत्रक नमस्कार करता 
हूं। आपने इस पामरके प्रति अनन्तानन्त उपकार किये हैं । 

है कुन्दकुन्दादि आचार्यो ! आपके वचन भी स्वरूपानुसंधान के 
लिये इस पामरकों परम उपकारभूत हुये हैं। इसलिये आपको परम 
भक्तिपूषक नमस्कार करता हूँ। 

सम्यग्दशनकी प्राप्तिके विना जन्मादि दुःखोंकी भ्रात्यंतिक निवृत्ति 
नहिं हो सकती । ( श्रीमद्‌ राजचन्द्र ) 
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२ सम्यक्लका माहात््य 


(१ ) सम्यक्त्वद्दीन जीव यदि पुण्य सद्दित भी हो तो भी ज्ञानी- 
जन उसे पापी कहते हैं । क्योंकि पुर्य-पाप रहित स्वरूपकी प्रतीतिन 
होनेसे पुएयके फलकी मिठासमें पुएयका व्यय करके-स्वरूपकी प्रतीति 
रहित होनेसे पापमें जायगा । 

(२ ) सम्यकत्व सहित नरकवास भी भला है और सम्यकत्व- 


हीन धोकर देवलोकका निवास भी शोभास्पद नहिं द्ोता । 
( परमात्म प्रकाश ) 


(३ ) संसाररूपी अपार समुद्र्से रत्नत्रयरूपी जहाजकों पार 
करनेके लिये सम्यग्द्शन चतुर खेबटिया ( नाबिक ) के समान है। 

(४ ) ज्ञिस जीवके सम्यर्दशन है वह अनंत सुख पाता है और 
जिस जीवके सम्यग्दशेन नहिं है बह यदि पुण्य करे तो भी अनंत दुःखों 
को भोगता है | 

इसप्रकार सम्यग्दशनकी अनेकविध महिमा है, इसलिये जो अनंत 
सुख चाहते हैं उन समस्त जीबोंकों उसे प्राप्त करनेका सर्व प्रथम डपाय 
सम्यग्दशन दी है। 

श्रीमद्‌ राजचंद्रने भी आत्मसिद्धिके प्रथम पदमें कहा है कि-- 
“जे स्वरूप समज्या बिना, पाम्यो दुःख अनंत, 
समजाव्यु ते पद नमू, श्री सदूगुरु भगवंत ॥१॥ 

जिस स्वरूपको समझे विना श्रर्थात्‌ आत्म प्रतीति के बिना 
यानी सम्यग्दशन को प्राप्त किये बिना अनादि कालसे केवल अनंत 
दुःख ही भोगा है उस अनंत दुःखसे मुक्त होनेका एक मात्र उपाय 
सम्यर्द्शन है, दूसरा नहीं । । 

यह सम्यग्दशन आत्माका ही स्व-स्वभावी गुण है। 

सुखी होनेके लिये सम्यग्द्शनकों प्रगद करो ॥ 


सम्यग्ददोन ६9-- ३ 
३ आत्म सरूपकी यथार्थ समझ सुलभ है । 


अपना आत्मस्वरूप समझता सुगम है किन्तु अनादिसे स्वरूप 
के अनभ्यासके कारण कठिन मालुम द्ोता है। यदि कोई यथाथ 
रुचिपूथक समभना चाहे तो वह सरल है । 

चाह ज्ञितना चतुर कारीगर हो तथापि बढ दो घड़ीमें मकान 
नेयार नहीं कर सकता किन्तु यदि आत्मस्वरूपकी पहिचान करना चाहें 
तो बह दो घड़ोमें मी दो सकती है। आठ वर्षका बालक एक मनका बाका 
नहीं उठा सकता किन्तु यथाथ सममभके द्वारा आत्माकी प्रतीति करके 
केवलज्ञानको प्राप्त कर सकता हँ। आत्मा परद्रव्यमें कोई परिवतन नहीं 
कर सकता किन्तु स्वद्रग्यमें पुरुषाथके द्वारा समस्त अज्ञानका नाश करके 
सम्यग्ज्ञानकों प्रगट करके केवल्ज्ञान प्राप्त कर सकता है। स्तर में परि- 
वतन करनेके लिये आत्मा संपूर्ण स्वतंत्र है किन्तु परमें कुछ भी करनके 
लिये आत्मामें किंचित्‌ मात्र सामथ्य नहीं हैं। आत्मामें इतना अपार 
स्वाधीन पुरुषाथ विद्यमान है कि यदि बह उल्टा चले तो दो घड़ोमें सातवे 
नरक जा सकता हैं ओर यदि सीधा चल्ल तो दो घड़ीमें केवलद्दान प्राप्त 
करके सिद्ध द्वो सकता है । 

परमागम श्री समयसारजामें कहा है कि--यदि सह आत्मा 
अपन शुद्ध आत्मस्वरूपको पुद्गल् द्रव्यसे भिन्न दो घड़ीके लिये अउभव 
करे ( उसमें लीन होजाय ) परिषद्वोंके आन पर भी न डिगे तो घातिया 
कर्मोझा नाश करके केवल्कज्ञानकोी प्राप्त करके मोक्षहो प्राप्त ही जाय * 
झरमायुशबफी उसी बदिया है वो हिदवारय ड़. महा भार्के ॥5 4:50: 
की प्राप्तिका होना सुलग ही है, श४ के मी आप गुर व या 
प्रयानवास दिया है :! | 

५ तर पम्यसार प्रधयते मे झासाको पह़ियाश का नये ४ दिय+ 


जद ल हा 


हि 
बड़ प्रणा की वह ड्लै क्र 
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(१) चैतन्यके विलासरूप आनंदको जरा प्रथक्‌ फरके देख 
उस अआनंदके भीतर देखने पर तू शरीरादिके मोहको तत्काल छोड़ 
सकेगा । 'रंगिति' अर्थात्‌ कटसे छोड़ सकेगा, यह बात सरल है क्योंकि 
यह तेरे स्वभावकी बात है । 


(२) सातवें नरककों अनंत वेदनामें पड़े हुओंने भी चात्मा- 
नुभव प्राप्त किया है तब्र यहां पर सातवें नरकके बराबर तो पीड़ा नहीं 
है | मनुष्य भव प्राप्त करके रोना क्या रोया करता है। अब सत्समागमसे 
आत्माकी पहिचान करके आत्मानुभव कर | इस प्रकार सम्यसार प्रव- 
चनोंमें बारंबार--हजारोंबार आत्मानुभव करने की प्ररणा की है। जैन- 
शास्त्रोंका ध्येयबिन्दु द्वी आत्मस्वरूपकी पहचान कराना है। 


अनुभव प्रकाश सनन्‍्थमें आत्मानुभवकी प्रेरणा करते हुये कहा है 
कि कोई यह जाने कि आजके समयमें स्वरूपकी प्राप्ति कठिन है तो सस- 
झना चाहिये कि वह स्वरूपको चाहक्रो मिटानेवाह्ञा बहिरात्मा है 
“******* जब वह् निठल्ला होता है तव विकथा करने लगता है। 
यदि वह तब स्वरूपकी प्रेरणा अनुभत्र करे तो उसे कौन रोक सकता है | 
यह कितने आश्वयकी बात हे कि वह पर परिशामकझों तो सुगम और 
निजपरिणामको विपम बताता है। रवय॑ देखता है जानता है तथापि यह 
कहते हुये लब्जा नहीं आती कि देखा नहीं जाता, जाना नहीं जाता 
हक जिसका जयगान भव्य जीव गाते हैं जिसकी अपार मद्दिमाको 
जाननेसे मद्दा भव अ्रमण दूर होता है ऐसा यह समयसार (आत्मसबरूप) 
अविकार जान लेना चाहिये | 


यह जीव अनतादि काहुसे अज्ञानके कारण परद्रव्यकों अपना 
करनेके लिये प्रयत्न कर रहा है ओर शरीरादिको अपना बनाकर रखना 
चाहता है किंतु पर द्रव्यका परिणमन जीवके आधीन नहीं है इसलिये 
अनादिसे जीवके परिश्रम ( अज्ञानभाव ) के फलमें एक परमाणु भी 
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जीवका नहीं हुआ। अनादिकालसे देह दृष्टि पुबक शरीरको अपना मान 
रक्‍खा है किन्तु अभी तक एक भी रजकण न तो जीवका हुआ है ओर न 
होनेबाला है दोनों द्रव्य त्रिकाल भिन्न हैं। जीव यदि अपने स्वरूपको 
यथाथ सममना चाहे तो वह पुरुषाथके द्वारा अल्पकालमें समझ सकता 
है | जीव अपने स्वरूपको जब समभना चाहे तब समझ सकता है, स्वरूप 
के समभनेमें श्रनंत काल नहीं लगता, इसलिये यथा्थ समभ सुलभ है। 

यथाथ ज्ञान प्राप्त करनेकी रुचिके अभंवमें ही जीव अनादि काल 
से अपने स्वरूपको नहीं समझ पाया इसलिये आत्मस्वरूप समभनेकी रुचि 
करो और ज्ञान प्राप्त करो । 


४ द्रव्यदशष्टिकी महिमा 
जा काई जीत्र एकबार भी द्रव्यदृष्टि घारण कर लेता है उसे अवश्य 
मोक्ष्॒री प्राप्ति होती है। 


(१) द्रब्यहप्िमें भव नहींः-- आत्मा वस्तु है। बस्तुका 
मतलब है-सामथ्यस्रे परिपू्ण, त्रिकालमें एऋरूप अवस्थित रहनेवाला 
द्रव्य । इस द्रव्यव] वत्तमान तो सवंदा उपस्थित है दी | अब यदि वह वतेमान 
किसो निमित्ताधीन है तो समभल्ो कि विकार है अर्थात्‌ संसार है। और 
यदि वह वतंमान स्वाश्रय म्थित है, तो द्रव्यमें विकार न होनेसे पर्यौयमें 
भी विकार नहीं है अर्थात्‌ वहो मोक्ष है | दृष्टिने जिस द्रव्यको लक्ष्य किया 
है उस द्रव्यमें भव या भवका भाव नहीं है। इसलिये उस द्रग्यको लक्षित 
करनेवाली अवस्थामें भी भव या भवका भाव नहीं है। 

यदि आत्मा अपनी वतंमान श्रवस्थाकों “स्वलूच्ष्य” से रहित 
धारण कर रहा है तो वह विकारी है। लेकिन फिर भी वह विकार मात्र 
एक समय ( क्षण ) पयन्त ही रहतेवाला है, नित्य द्रव्यमें वह विकार नहीं 
है| इस वास्ते नित्य-त्रिकालवर्दी द्रव्यको लक्ष्य करके जो वर्तमान अवस्था 
होती है उसमें कमीपना या विकार नहीं दै। और जहां कमीपना या 
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विकार नहीं है बद्ां भवका भाव नहीं है। ओर भवका भाव नहीं, इसलिये 
भव भी नहीं है। इसलिये द्रव्य स्वभावमें भव न होने से द्रव्य स्वभावकी 
दृष्टिसें भवका अभाव ही है । अर्थात्‌ द्रव्यटष्टि भबको स्वीकारती नहीं है ! 


आत्माका स्वभाव निःसंदेह है, इसलिये उसमें १ संदेह, ९ राग- 
हुए या ३ भव नहीं है। अतः सम्यम्टृष्टिको निजम्बरूपका १ संदेह नहीं 
२ राग-द्वेष का आदर नहीं, ३ भवकी शंका नहीं । दृष्टि मात्र स्वभावको 
ही देखती है । दृष्टि पर वस्तु या पर निमित्त हो अपेक्ष!से होने बाले विभाव 
भावोंकी भी स्वीकारती नहिं है। इसलिये विभाव भावके निमित्तस होने 
वाले भव भी द्रव्यटष्टिके लक्ष्यमें नहों होते । दृष्टि मात्र म्ववस्तुकी ही देखती 
है, इसलिये उसमें परद्रव्य संबन्धी निम्मित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध भी नहीं है । 
निमित्त-नेमित्तिक संबन्धके सिवायका अकेला स्वभावभाव दी द्रव्यट्ृष्टिका 
विषय है | स्वभाव भौवमें यानी द्रव्यद पष्टेम भव नहीं | इस तरह स्वदृष्टिका 
जोर नये भवके बंधनको उपस्थित नहीं होने देता । जहां द्रव्यश॒ष्टि नहीं होती 
वहां भवका बन्धन उपस्थित हुए बिना नहीं रह सकता । क्योंकि उसकी 
दृष्टि द्रव्य पर नहीं, पर्याय पर है तथा रागयुक्त है। ऐसी दृष्टि तो बन्धन 
का द्वी कारण होती है । 


( १) द्रव्यदष्टि भवको बिगड़ने नहिं देती-- 


द्रव्य दृष्टि होनेके बाद कुछ अस्थिरता रह भी ज्ञाय ओर एक दो 

भव हो भो जाय तो भी वे भव बिगड़ते नहीं हें । 
द्रव्यदष्टिके बाद जीव कदाचित्‌ वैरियोंकों संद्वाराथ युद्धमें तत्पर 
हो, बाणके ऊपर बाग छोइ रहा हो, नील, कायोत ओेश्याके आशुभ भाव 
कभी कभो आते भी हीं तो ली उस वक्त सथ भयकी आयुक्ा वन्‍्ध नहीं 
होता। क्योंकि अन्तरंगर्मे द्रव्यदध्रिका जोर बेहद बढ़ा हुए रहता है; 
ओर बह जोर भवको बिगड़ने देता नहीं है। तथेव भव-अवश्थाको बढ़ने 
देता नद्दी है. ज्ञद्दां द्रत्ण स्वभाव पर दृफ्टि पढ्ी कि सवश्ञाक्ष अपना कासे 
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बिना किये न रहेगा, इसलिये द्रव्यटृष्टि होनेके बाद नोचगतिका बंध या 
संसारबृद्धि नहीं हो सकती, ऐसा यह द्रव्यस्वभावका वर्णन है। 
( २१-९-४४ की चर्चाके आधारसे-सोनगढ़ ) 


(३ ) द्रव्य दृष्टिको क्या मान्य हे | 


द्रव्यदृष्टि कद्दती है कि “में मात्र आत्माकों ही स्वीकार करती हूँ”। 
आत्मामें परका संबध नहीं हो सकता अतः पर संबंधि भावोंको यह दृष्टि 
स्वीकारती नहीं है । अरे ! चोदह गुणस्थानके भेदोंको भी पर संयोगसे 
होनेके कारण यह दृष्टि स्वीकारती नहीं है। इस दृष्टिको तो मात्र आत्म 
स्वभावद्दी मान्य है। जो जिसका स्वभाव है, उसमें उसका कभी भी 
किंचित्‌ भी अभाव नहीं हो सकता ओर जो किंचित्‌ भी अभाव या हीना- 
धिक हो सके यह वस्तुका स्वभाव नहीं है | अर्थात्‌ जो त्रिकालमें एकरूप रहे 
वद्दी वसतुका स्वभाव है। यह दृष्टि इसी स्वभावकों ही स्वीकारती है। 
द्रव्यदष्टि कहतो है कि मैं जीवको मानती हूँ, परन्तु जीव जितना कि पर 
संयोगरहित हो अथात्‌ परपदार्था के संबंधसे नितान्त रहित जो अकेला 
स्वतत्त्व रहे, उसे ही यह दृष्टि ग्रहण ऋरती है। अपने लक्ष्यकी-चैतन्य 
भगवानकी, पहिचान परके निमित्तसे कराऊं तो चेतन्य स्वभावकी हीनता 
प्रदर्शित होती है। मेरे चेतन्य स्वभावको परकी अपेक्षा नहीं | एक समथमें 

परिपूरण द्रव्यही मुझे! मान्य है । 
( १८-१-४४५ के दिन व्याख्यानसे समयसार गाथा ६८ ) 


(४ ) मोक्ष भी द्रव्मदष्टिके आधीन है । 


जो कोई जीव एकबार भी द्रव्यदृष्टि को धारण कर लेता है वह 
जीव अवश्य मोक्ष प्राप्त करता है। द्रव्य दृष्टिके बिना जीव अनंतानंत 
उपाय करे तो भी मोक्ष नहीं पा सकता | श्रीमद्‌ राजचंद्रजी “सम्यक्त्वकी 
प्रतिज्षा” के विवरणमें कहते हैं. कि सम्यक्त्वको प्रदण करने से ग्रहण कर्ता 
की इच्छा न द्वो तो भी अददण करताको सम्यक्त्वकी अतुल शक्तिकी प्रेरणा 
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से मोक्त जबरदस्ती प्राप्त करना ही पढ़ता है तथा वे आगे कद्दते हैं कि 
सम्यग्दशन की प्राप्ती बिना जन्म मरणके दुःखकी आत्यंतिक निशृत्ति हो दी 
नहीं सकती । इसलिये जो मोक्षका अभिल्लाषी दो उसे अवश्य द्रव्यदृष्टि 
धारण करनी चाहिये। जिसजीवको द्रव्यदृष्टि प्राप्त होगई उसकी मुक्ति 
होगी ही, भौर जिसे यह दृष्टि प्राप्त नहीं हुई उसकी मुक्ति द्वो द्वी नहीं 
सकती इस प्रकार मोक्ष प्राप्ति दृष्टिके आधीन है। 


(५) ज्ञान भी दृष्टिके आधीन है | 


जिस जीवको द्रत्यदृष्टि नहीं, उसका ज्ञान सच्चा नहीं। भत्ते दी 
जीव ग्यारह अंगका ज्ञान प्राप्त करते, परन्तु यदि द्रव्यदृष्टि प्राप्त नहीं तो 
बह सब ज्ञान मिथ्या है। और भले दी नव तत्त्वोंके नाम भी न जानता हो, 
परन्तु यदि उसे द्रव्य दृष्टि प्राप्त है तो उसका ज्ञान सच्चा है। सम्यग्दशनको 
नमस्कार करते हुये श्रीमद्‌ राजचंद्रजी फरमाते हैं कि “अनंतकालसे जो 
ज्ञान भवका कारण होता था उस ज्ञानकों एक क्षणमें जात्यंतर करके जिसने 
भव निवृत्तिरूप परिशत कर दिया उस कल्याणमूर्ति सम्यग्दशनको नमस्कार 
हो ।” द्रव्यदृष्टि रहित ज्ञान मिथ्याज्ञान है और संसारका कारण है । द्वव्य- 
दृष्टि प्राप्त करते ही वह ज्ञान सम्यक्पना प्राप्त करता है । इसलिये ज्ञान भी 
दृष्टिके आधीन है ।# 
(६) विपरीतदृष्टि की विपरीतताका माहात्म्य 

जिन जीवोंको उपयु क्त द्रव्यरृष्टि नहों होती उन्हें विपरीत दृष्टि 
होती है। ( विपरीतदृष्टिके अन्य अनेक नाम हे-जैसे कि मिथ्यादृष्टि, 
व्यवहारदष्टि, अयथाथरदष्टि; मूठीदृष्टि, पर्यायदृष्टि, विकाग्टष्टि, अभूताथेरेष्टि, 
ये सब एकार्थवाचक शब्द हैं । ) यह विपरीतदृष्टि एक समयमें अखंड 














# नोट--द्रव्यदष्टि कद्दो या अल्पस्वरूपकों पद्धिचान कही एकद्दो बात है| इसीतरद 
घम्यस्टष्टि, परमार्थ दृष्टि, बह्तुदृष्टि, स्वभावदष्टि, ययाथदष्टि, भूताथर्डष्ट 
ये सब एकाथ वाचक है । 
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परिपूर्ण स्वभावको नहीं मानती हैं। श्रर्थात्‌ इस दृष्टिमें अखंड परिपूरण 
वस्तुको न माननेके अनन्त विपरीत सामथ्य भरी हुई है। पूर्ण स्वभावका 
निरादर करनेबाली दृष्टि अनन्त २ संसारका कारण है । ओर ऐसी रंष्टि 
निरन्तर समयमें मद्दान पापका कारण है। छिंसा, चोरी, मूठ, शिकार 
थआरादि सात व्यसनों के पापों ते भी बढ़कर अनन्त गुना महापाप यह दृष्टि है । 


(७ ) द्रव्यदृष्टि ही परमकतंव्य है| 

अनादिकालसे चले आये इन महान दुःखोंका नाश करनेके लिये 
उनके मूलभूत बीजकों यानी मिथ्यात्वको आत्मस्वरूपकी पद्टिचानरूप 
सम्यकत्व के द्वारा नाश करना यही जीव (आत्मा) का परम कतंव्य है। 
अनादि संसारमें परिभ्रमण करते हुए इस जीवने दया, दान, त्रत, तप, 
भक्ति, पूजा आदि सव शुम॑कृत्य अपनी मान्यता के अनुसार अनन्त- 
बार किए हैं और पुण्य करके अनन्तबार स्वर्ग का देव हुआ है, तो 
भी संसार परिभ्रमण टला नहीं, इसका मात्र कारण यही है कि जीवने 
अपने आत्मस्वरूप को जाना नहीं, सच्ची दृष्टि प्राप्त की नहीं। और 
सच्ची दृष्टि किए बिना भवका अंत नहीं. आ सकता । इसलिए आत्मकल्या- 
णाथ द्रव्य दृष्ट प्राप्त कर सम्यग्दशन प्रगटाना यही सब जीबोंका कततेव्य 
है | और इस कतंव्य को स्वज्ञक्षी पुरुषाथ द्वारा प्रत्येक जीव कर सकता है। 
इस सम्यग्दर्शन फी प्राप्ति से जीवका अवश्यमेव मोक्ष होता है। 


५ सम्यक्लकी प्रतित्ञा 
( श्रोमद्‌ राजचंद्र ) 

“क्ते प्रहण करनेसे, ग्रहण करनेवाले की इच्छा न होने पर भी 
मुके उतको बलात्‌ मोक्ष ले जाना पड़ता है, इसलिये मुमे प्रदण करनेसे 
पहले यदि बहू विचार करे कि मोक्ष जाने की इच्छा को बदल देंगे तो भी 
उससे काम नहीं चल्लेगा। मुझे म्रहण करने के बाद, मुझे उसे मोक्ष पहुंचाना 


ही चाहिये | 
र्‌ 
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“7” कदाचित्‌ मुमे प्रहण करनेवाला शिथिल हो जाय तो भी यदि दो 
सका तो उसी भवमें अ्रन्यथा अधिकसे अधिक पंद्रह भवमें मुझे उसे मोक्ष 
पहुंचा देता चाहिये । 

कदाचित्‌ वह मुझे छोडकर मुझसे विरुद्ध आचरण करे अथवा 
प्रतलसे- प्रबल मोहकों धारण करे तो भी अर पुदूगल पराबत्तेनके अंदर 
मुझे उसे मोक्ष पहुंचा देना चाहिये, ऐसी मेरी प्रतिज्ञा है ।” 


६ अविरत सम्यम्टष्टिका परिणमन 


. अबिरत सम्यग्दष्टि के भी अज्ञानमय राग-हेष-मोह नहीं होते । 
मिथ्यात्व सद्दित रागादिक द्वों वही अज्ञान के पक्ष में गिने जाते हैं । सम्य- 
क्त्व सद्दित रागादिक अज्ञान के पत्त में नहीं हैं । 

सम्यग्द्ष्टि के निरंतर ज्ञानमय ही परिणमन होता है । उसे चारित्र 
की अशक्ति से जो रागादि होते हैं उतका स्वामित्व उसे नहीं है। रागादिक 
को रोग समान जानकर वह बतेता है और अपनी शक्ति अनुसार उन्हें 
काटता जाता है | इसलिये ज्ञानी को जो रागादिक होते हैं वे विद्यमान होने 
परभी अविद्यमान जैसे हैं, बह आगामी सामान्य संसारका बंध नहीं करता; 
मात्र अल्पस्थिति-अनुभागवाला बंध करता हैे। ऐसे अल्पबंधको गोण 


करके बंध नहीं गिना जाता। 
| पमयसार-भाश्व अधिकार ) 


७ आत्महितामिलापीका प्रथम कतेव्य 
तत्वनिणेय 
तस्व नियरूप धर्म तो, बालक, बृद्ध, रोगी, निरोगी, धनवान, 
निधन सुज्षेत्रो तथा कुक्तेत्री आदि सभी अवम्धामें प्राप्त होने योग्य है, 
इसलिये जो पुरुष अपना हित चाहता है उसे सबसे पहले यह तत्त्व 
निर्यरूप काये दी करना योग्य है। कहा है कि :-- 
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न क्लेशो न धनव्ययो न गमन॑ देशांतरे प्रार्थना । 
केषांचिन्न बलक्षयो न तु भयं पीड़ा न कस्माश्व न ॥ 
सावधं न न शेग जन्म पतन नेवान्य सेवा न हि। 
चिद्र प॑ स्मरणे फल बहुतरं किन्नाद्रियंते बुधाः ॥ 


अथ -चिद्र प (ज्ञान स्वरूप ) आत्माका स्मरण करने में न 
तो क्लेश होता है, न घन खच करना पड़ता है, न ही देशांतरमें जाना 
पड़ता है, न कोई पासमें प्राथना करनी पड़ती है, न बलका ज्ञय द्वोता है, 
न ही किसी तरफसे भय अथवा पीड़ा होती है; और वह सावद्य भी 
( पापका काय ) नहीं है, उससे रोग अथवा जन्म मरणमें पढ़ना नहीं 
पड़ता, किसी की सेवा नहीं करनी पड़ती, ऐसी बिना किसी कठिनाईके 
ज्ञान स्वरूप आत्माके स्मरणका बहुत फल है तब फिर समभदार पुरुष 
उसे क्‍यों नहीं ग्रहण करते ? 


ओर फिर जो तत्त्व निर्णयके सनन्‍्मुख नहीं हुये हैं, उन्हें जाग्रत 
करनेके लिये उल्लाहना दिया है कि-- 


साहीणे मुरु जोगे जेण सुणंतीह धम्मवयणाई । 
ते घिट्ठदृड्डचित्ता अह सुहडा भवभय विहुणा ॥ 


अथ--गुरुका योग स्वाधीन द्दोने पर भी जो धर्म वचनोंकोी नहीं 
सुनते वे धरृष्ठ और दुष्ट चित्तत्राले हैं अथवा वे भंवभय रहित (जिस 
संसार भयसे तीथकरादि डरे उससे भी नहीं डरनेवाले उल्ठे ) सुभट हैं । 


जो शाद्लाभ्यासके द्वारा तत्व निर्णय नहीं करते और विषय 
कषायके कार्योमें हो मग्न रहते हैं. वे अशुभोपयोगी मिथ्यादृष्टि हैं तथा 
जो सम्यग्दशनके बिना पूजा, दान, तप, शील, संयमादि व्यवहार धर्ममें 
( शुभभावपें ) मग्न हैं वे शुभोपयोगी मिथ्यादृष्टि हैं। इसलिये भाग्योद्य 
से जिनने मनुष्य पर्याय पाई दै उनको तो सब धमंका मूल कारण 
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सम्यग्दशन और उसका कारण तत्त्व--निर्णय तथा उसका भी जो मूल 
कारण शाख्राभ्यास है घह अवश्य करना चाहिये | 

किंतु जो ऐसे अवसरको व्यथ गंवाते हैं उनपर बुद्धिमान करुणा 
करके कद्दते हैं कि:-- 


प्रजेव दुलभा सुष्ठ दुलभा सान्यजन्मने | 
तां प्राप्त ये प्रमाद्ंति ते शोच्याः खलु धीमताम्‌ ॥ 
( आत्मानुशासन गाथा--९४ ) 
अथे;--संसारमें बुद्धिका होना दी दुलंभ है और फिर उसमें भी 
परक्ञोक के लिए बुद्धिका द्वोना तो और भी दुलभ है ऐसी बुद्धि पाकर जो 
प्रमाद करते हैं उन जीवों को ज्ञानी बहुत द्वी शोचनीय दृष्टिसे देखते हैं । 
इसलिये जिसे सच्चा जैनी होना है उसे तो शाम्रक़े आधार से तत्त्व 
निणंय करना उचित है किन्तु जो तत्त्व निणंय तो नहीं करता और पूजा 
स्‍्तोन्न दशन, त्याग, तप, वैराग्य, संयम संतोष आदि सभी कार्य करता है 
उसके यद् सब काये असत्य हैं । 
इसलिये शआ्रगम का सेवन, युक्ति का अवलंबन, परंपरासे गुरुओं 
के उपदेश ओर स्वानुभवके द्वारा तक्त्वका निणय करना चाहिये | जिन वचन 
तो अपार है उसका पार तो श्री गणधर देव भो प्राप्त नहीं कर सके इसलिए 
जो मोक्षमार्ग को प्रयोजनभूत रकम है उसे निणंय पूवक श्रवश्य ज्ञाननी 
बाहिये | कद्दा भी है कि-- 
अंतोणत्यथि सुईणं कालो थोआव्रयं च दुम्मेहा। 
तंशवर सिक्खियव्वं॑ जिं जर मरणक्खय कुणहि ॥ 
( पाहुड दोद्दा ९८ ) 
अथ;--श्रुतियों का अन्त नहीं है काल थोड़ा है और हम निबु- 
द्वि ( अल्पबुद्धिवाले ) हैं इसलिये हे. जीव ! तुमे तो वह सीखना चाहिये 
जिससे तू जन्म मरण का नाश कर सके | 
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आत्महितके लिये सब प्रथम स्ज्ञषका निणय करना चाहिये। 
तुम्हें यदि अपना भला करना दो तो सब आत्महित का मूल- 


कारण जो श्राप्त है उसके सच्चे स्वरूप का निर्णय करके ज्ञान में लाओ 
क्योंकि सब जीवों की सुख प्रिय है| सुख भावकर्मों के नाशसे प्राप्त द्दोता है, 
भाव कर्मोंका नाश सम्यकूचा रित्रसे होता है, सम्यक्चारित्र सम्यर्द्शन- 
सम्यग्ज्ञान पूर्वक होता है, सम्यग्ज्ञान आगमसे होता है, आगम किसी 
बीतराग पुरुष की वाणीसे उत्पन्न होता है ओर बह वाणी किसी बीतराग 
पुरुषके आश्रित है इसलिये जो सत्पुरुष हैं उन्हें अपने कल्याणके लिये स्व 
सुखका मूलकारण जो आप्त--अरहंत स्वज्ञ हैं उनका युक्तिपूबेक भलीभांति 
स्व प्रथम निशय करके आश्रय लेना चाहिये । 

श्रब जिनका उपदेश सुनते हैं और जिनके कहे हुये मार्ग पर 
चलना चाहते हैं तथा जिनकी सेवा पूजा, आस्तिकता, जाप, स्मरण, स्तोन्न, 
नमस्कार और ध्यान करते हैं ऐसे जो अरहंत स्वज्ञ हैं उनका स्वरूप पहले 
अपने ज्ञानमें जो प्रतिभासित हुआ ही नहीं है तब फिर तुम निश्चय किये 
बिना किसका सेवन करते हो । 

लोक में भी इसी प्रकार--अत्यंत निष्प्रयोजन बात का निणंय 
करके प्रवृत्ति की जाती है ओर इधर तुम आत्महितके मून्न आधारभूत अर- 
हंतदेवका निर्णय किये विना द्वी प्रवृत्ति कर रहे दो यह बड़े द्वी आश्चयं की 
बात है । 

ओर फिर तुम्हें ही निणेय करने योग्य ज्ञान भी प्राप्त हुआ है 
इसलिये तुम इस अवसर को ध्रुथा मत गंवाओ । आलस्‍स्य आदि छोड़कर 
उमके निर्णयमें अपनेक्ो लगाओ, जिससे तुम्हें वस्तुका स्वरूप, जोचादिका 
स्वरूप ,स्वपरका भेद्‌ विज्ञान, आत्माका स॒रूप, हेय उयादेय ओर शु भ-अशु म- 
शुद्ध अवस्थारूप, अपने पद अपदका स्वरूप सवप्रकारसे यथाथ ज्ञात हो 
सके । इसलिये सब मनोरथ सिद्ध करनेका उपाय जो अहंतसवज्ष का 
यथाथे ज्ञान है वद्द जिस प्रकार से सिद्ध द्वो वह प्रथम करना योग्य है | 
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सबसे पहले अहत सर्वज्ञका निशेय करने रूप कार्य करना चाहिये 
यही भरी गुरुको मूल शिक्षा है। 


सचा ज्ञान सम्यग्दष्टी के होता है | 


अपने अपने प्रकरणमें अपना अपना ज्ञेय संबंधी यथाथ जाननेका 
अल्प अथवा विशेष ज्ञान सवज्ञके होता है क्योंकि लौकिक काय तो सभी 
जीव यथाथ द्वी करते हैं इसलिये लौकिक सम्यग्ज्ञान सभी जीवोंके थोड़ा 
बहुत बना हो रहता है किन्तु मोक्षमागरममें प्रयोजनभूत जो आप्त आगम 
आदि पदाथ हैं उनका यथाथे ज्ञान सम्यग्टष्टिकों ही होता है तथा सर्वज्ञेय 
का ज्ञान केवली भगवानके हो होता है, यह जानना चाहिये । 


जिनप्रत की आज्ञा 


कोई कहता है कि सर्वेज्ञकों सत्ताका निश्चय हमसे नहीं हुआ तो 
क्या हुआ ? यद्द देव तो सच्चे हैं, इनकी पूजन आदि करना निष्फल थोड़े 


दी जाता है ? 


उत्तर-जो तुम्हारी किंचित्‌ मंद कंषायरूप परिणति होगी तो 
पुर्य बंध तो होगा किन्तु जिनमतमें तो देवके द्शनसे आत्मदर्शनरूप फल 
होना कट्दा है वह तो नियमसे सवज्ञकी सत्ता जाननसे ही द्वोगा अन्य प्रकार 
से नहीं; यद्दी श्री प्रवचनसारमें कहा है। 


ओर किर तुम लोकिक कार्थोमें तो इतने चतुर हो कि वस्तुक्ी 
सत्ता आदि का निश्चय किये बिना सवथा प्रवृत्ति नहीं करते और यहां तुम 
सत्ताका निश्चय भी न करके सयान अनध्यवसायों ( बिना निर्णयके ) 
होकर प्रवृत्ति करते हो यह बड़ा आश्रय है ? श्रो श्लोकवार्तिकमें कहा है 
कि--जिसके सत्ताका निश्चय नहीं हुआ, परीक्षकको उसकी स्तुति आदि 
केसे करना उचित है ? इसलिये तुम सब्वकार्यों से पहले अपने ज्ञानमें 
सर्वक्षकी सत्ताको सिद्ध करो, यद्दी धर्मका मूल दे भौर यद्दी जिनाम्ताय है। 


सम्यग्दशेन 0-- १४ 


आत्मकल्याणके अभिलाबियोंसे अलुरोध 

जिन्हें आत्मकल्याण करना है उन्हें पहले जिनवचनके आगमका 
सेवन, युक्तिका 'अवलंबन, परंपरा गुरुका उपदेश, तथा रवानुभव इत्यादि 
के द्वारा प्रमाण नय निक्षेप आदि उपायसे बचनकी सत्यताका अपने ज्ञानमें 
निणय करके गम्यमान हुये सत्यरूप साधनके बत्ञसे उत्पन्न जो अनुमान है 
उससे स्वेज्षकी सत्ताको सिद्ध करके उनका श्रद्धान ज्ञान-दशन पूजन भक्ति 
और स्तोत्र नमस्कारादि करना चाहिये । 
अपना भला बुरा अपने परिणामोंसे ही होता है इसप्रकार मानने 

वाला भगवानका सच्चा सेवक है । 

जो यह मानता है कि अपना भला बुरा होना अपने परिणामों 
पर निर्भर है ओर उसो रूप स्वयं प्रवृत्ति करता है तथा अशुद्ध कार्योंको 
छोड़ता है वही जिनदेवका सच्चा सेवक है | 

जिसे जिनदेबका सच्चा सेवक होना हो तथा जिनदेवके द्वारा 
उपदिष्ट मार्गरूप प्रवृत्ति करना हो उसे सबसे पहले जिनदेवके सच्चे स्वरूप 
का अपन ज्ञानमें निर्णय करके उसका श्रद्धान करना चाहिये, उसका यद्दी 
कतंव्य है | 


८ श्रावकों का प्रथम कतेव्य 
आवक को प्रथम क्या करना चाहिये? 
गहिऊण य सम्मत्त सुशिम्मलं सुरगिरीव शिकंप॑। 
तंकारे भाइज्जइ सावय |! दुबखबखयद्टाए | ८६ ॥ 
ग्रहीत्वा च सम्यक्‍त्व॑ सुनिर्मेल सुरगिरेरिव निष्कृंपम्‌ । 
तत्‌ ध्याने ध्यायते श्रावक ! दुःखक्षयार्थ ॥ ८६ ॥ 
अर्थः--.प्रथम तो श्रावक को, सुनिसल कहने से भलीभांति निमंल 
ओर मेरुवत्‌ निष्कंप, अचल और चलमलिन तथा अगाढ-इन तीन दूषणों 
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से रहित अत्यन्त निश्चल--ऐसे सम्यक्त्व को ग्रहण करके उसे ( सम्यक्त्वके 
विषयभूत एकरूप आत्मा को ) ध्यान में ध्याना चाहिये, किसलिये ध्याना 
चाद्दिये ? दु:ख के क्षय के लिये । 

भावाथः-श्रावक को प्रथम तो निरतिचार निश्चल सम्यक्त्व को 


ग्रहण करके उसका ध्यान करना चाहिये कि जिस सम्यक्त्व की भावना से 
गृहम्थ को ग्रहकाय संबंधी आकुलता, क्षोभ, दुःख हो वह मिट जाये | कार्य 
के ब्िगड़ने-सुधरनेमें वस्तु के स्वरूपका विचार आये उस समय दुःख मिट 
जाता है । सम्यग्दष्टि को ऐसा विचार द्वोता है कि सबज्ष ने जैसा वस्तु का 
स्वरूप जाना है, वैसा हवी निरंतर परिणमित होता है और वही होत। है; 
उसमें इष्ट-अनिष्ट मानकर दुःखी-सुखी होना वह निष्फल है; ऐसे विचार 
से दुःख दूर होता है वह प्रत्यक्ष अनुभवगोचर है; इससे सम्यक्त्व का 
ध्यान करना कहा है । 
सम्यक्त्व के ब्यान की महिमा 


सम्मत्त जो कायइ समाइद्ठी हवेह सो जीवो । 
सम्मत्तपरिणदों उथ खबेई दुद्दुद्न कम्माणि || ८७ ॥ 
सम्यक्त्व॑ यः ध्यायति सम्यग्दश्टि! भवति से जीव! | 
सम्यक्त्वपरिणतः पुनः क्षपयति दुष्टाष्ट कर्माशि।। ८७ ॥ 


अथे;--जो जीव सम्यक्त्व की आराधना करता है वह जीव 
सम्यस्टष्टि है; और वह सम्यकत्वरूप परग्णिमित होने से, जो दुष्ट आठ कर्म 
हैं उनका क्षय करता है | 

भावाथ! --सम्यक्त्व का ध्यान ऐसा है कि--यदि पहले सम्थक्त्व 


न हुआ हो, तथापि उसके म्वरूप को जानकर उसका ध्यान करे तो वह 
सम्यग्दष्टि हो जाता है। और सम्यक्‍्त्व प्राप्त होने पर ज्ञोब के परिणाम 
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ऐसे होते हैं कि संसारके कारणरूप जो दुष्ट आठ कम हैं उनका क्षय होता है; 
सम्यक्त्व द्तोते ही कर्मों की गुणश्रणी निजरा होती जाती है ।अनुक्रम से 
मुनी हो उस समय चारित्र और शुक्लध्यान उसके सहकारी होने पर सबे 
कर्मों का नाश होता है । 
सम्पक्त्व का साहात्म्प 
कि बहुणा भणिएणं जे सिद्धा णरवरा गए काले । 
मिज्किहहि जे भविया त॑ जाणइ सम्मत्त माहप्पं ॥८८॥ 
कि बहुना भणतेन ये सिद्धा। नरत॒राः गते काले । 
सेत्स्पांति येटपि भव्याः तजानीत सम्पक्त्व माहास्म्यम्‌ |८८ 
अथ: -- भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैं क्रि--“अधिक कहने से क्या 
साध्य है? जो नरप्रधान भूतकाल में सिद्ध हुए हैं तथा भविष्य में सिद्ध 
होंगे वह सम्यक्त्व का ही माहात्म्य जानो ।? 
भावाथे;--इस सम्यकक्‍त्व का ऐसा माहात्म्य है कि आठ कर्मोंक़ा 
नाश करके जो भूतकालमें मुक्तिक प्राप्त हुए हैं और भविष्य में होंगे, वे इस 
सम्यक्त्व से ही हुए हैं और होंगे। इससे अआचार्य देव कहते हैं. कि 
विशेष क्‍या कहा हुये ? संक्षेप में समझ लो कि मुक्ति का प्रधान कारण 
यह सम्यब्रत्व ही है ।ऐसा मत समझो कि गृहस्थों का क्‍या घम होता है. ! 
यह सम्यक्त्व धर्म ऐसा है कि जो सब धर्म के अंग को ( श्रावक धरम और 
मुनिधर्म को ) सफल करता है । 
अब ऐसा कहते हैं कि--जो निरंतर सम्पक्त्वका पालन करते 
हैं वे धन्य हें।-- 
ते धण्णों छुकयत्था ते खरा ते वि एंडिया मणुया। 
सम्मत्त सिद्धियर सिविशे वि ण॒ मइलियं जेद्िं ॥८९॥ 
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ते धन्याः सुकृतार्थाः ते शराः तेडपि पंडिता मनुजाः | 
सम्पक्त्व॑ सिद्धिकर स्वप्नेषि न मलिनितं ये; ॥८९॥ 


अथं।--जिस पुरुष को मुक्ति का करने वाला सम्यक्त्व है, और 
उसे ( सम्यम्त्व को ) खप्नावस्था में भी मलिन नद्वीं किया है--अतिचार 
नहीं लगाया है वह पुरुष धन्य है; वही मनुष्य है, वही कृताथ है, वह्दी 
शुरवीर है ओर वही परिडत है । 

भावा्थे;--लोक में कोई दानादिक करे उसे धन्य कहते हैं; तथा 
विवाह, यज्ञादिक करता है उसे कृताथ कहते हैं, युद्ध से पीछे न हटे उसे 
शुरवीर कहते हैं, अनेक शास्त्र पढ़े हों उसे पश्डित कहते हें--यह सब 
कथनमात्र है। मोक्तका कारण जो सम्यकत्व है उसे मलिन न करे, निरति- 
चार पाले वही धन्य दै, वही कृताथे है, वही शूरवीर है, वही परिडित है, 
वही मनुष्य है। इस ( सम्यक्त्व ) के बिना मनुष्य पशु समान है;- ऐसा 
सम्यक्त्व का माह्दात्म्य कहा है। 

सम्यक्त्व ही प्रथम घम है और यही प्रथम कतव्य है । सम्यरदशन 
के बिना ज्ञान, चारित्र और तप में सम्यक्पना नहीं आता; सम्यग्दशन ही 
ज्ञान, चारित्र, वीय ओर तप का आधार है। जिसप्रकार नेत्रों से मुख 
को सोॉंदय प्राप्त होता है उसीप्रकार सम्यग्दशन से ज्ञानादिक में सम्यकपने 
की प्राप्ति होती है | 


श्री रट्नकरण्ड आ्रावकाचार में कहा है कि-- 
न सम्यक्तवसमं किंचितल्लेकाल्ये त्रिजगत्यपि | 
श्रेयोउश्रेयश्व मिथ्यात्वसमं नान्‍्यतन्‌ भृताम्‌ ॥३४॥ 


अथ--सम्यर्द्शन के समान इस जीव को तीनकाल तीनलोक 
में कोई कल्याण नहीं है और मिथ्यात्व के समान सतीनलोक तीनकाल्न में 
दूसरा कोई अकल्याण नहीं है । 
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भावाथे में कहा है कि--अनंतकाल तो व्यतीत होगया, एक 
समय वर्तमान चल रहा है और भविष्य में अनंतकाल आयेगा । 
ह गं में अर ८ ः 
इन तीनों काल में ओर अधोलोक, मध्यलोक तथा ऊध्वलोक--इन तीनों 
लोक में जीव को सर्बेत्कृष्ट छपकारी, सम्यक्त्व के समान न तो कोई है, 
हे वर गम ० 2 खिआ ए्‌ 
न हुआ है ओर न होगा। तीन लोक में विद्यमान-ऐसे तीथकर, इन्द्र, 
अहमिन्द्र, भुअनेन्द्र, चक्रवर्ती, नारायण, बलभद्र आदि चेतन और मणि, 
मंत्र, ओपधि आदि जड़ -यह्‌ कोई द्रव्य सम्यक्त्व के समान उपकारी 
नहों हैं; और इस जांव का सबसे महान अहित-च्रुरा जैसा मिथ्यात्व 
करता है बैप्ता अहित करने वाला कोई चेतन या जड़ द्रव्य तीनकाल 
तीनलोक में न तो है, न हुआ है, और न होगा । इससे मिथ्यात्व को 
छोडन के लिये परम पुरुपाथ करो ! संसार के समस्त दुःखों का नाशक 
ओर आत्म कल्याण को प्रगट करन वाला एक सम्यक्त्व द्वी है, इसलिये 
उसे प्रगट करने का ही पुरुषाथ ऋरा ! 


समयसार-नाटकमें कहा हैं कि-- 


“प्रगट हो कि भमिथ्यात्व ही आखस्रव-बंध है ओर मिथ्यात्व का 
/ ५ ० 
अभाव अर्थात्‌ सम्यक्स्व दी संवर, निजरा तथा मोक्ष है।” 
» समयपार-नाटक पृष्ठ ३१० 


जगत के जीव अनन्त प्रकार के दुःख भोग रहे हें, उन दुःखों से 
सदेव के लिये मुक्त होने अर्थात्‌ अविनाशी सुख प्राप्त करन के लिये वे 
अहरनिशि उपाय कर रहे हैं; परन्तु उनके वे उपाय मिथ्या होने से जीबोंका 
दुःख दूर नहीं होता; एक या दूसरे प्रकार से दुःख बना ही रहता है | यदि 
मूलभूत भूल न द्वो तो दुःख नद्दीं दो सकता, ओर बह भूल दूर होन से सुख 
हुए बिना नहीं रह सकता- ऐसा अबाधित सिद्धान्त है; इससे दुःख दूर 
करनेके लिए स्ेप्रथम भूलको दूर करना चादिये; इस मूलभूत भूलको दूर 
करनेके लिए बस्तुके यथा स्बरूपको समभाना चाहिए । 
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यदि जीवको वस्तुके सच्चे स्वरूप सम्बन्धी मिथ्यामान्यता न हो 
तो ज्ञानमें भूल नहीं हो सकती । जहाँ मान्यता सच्ची द्वो वहाँ ज्ञान भो 
सच्चा ही होता है। सच्ची मान्यता और सच्चे ज्ञानपूर्वक ही यथाथे 
बतन होता है; इससे सच्चो मान्यता ओर सच्चे ज्ञानपूवक होनेवाले 
सच्चे वतन द्वारा दही जीव दुःखोंसे मुक्त हो सकते हैं । 

“स्वयं कोन है १” इस सम्बन्धी जगतके जीवोंको महान भूल 
अझनादिखे चली आरही है | अनेक जीव शरीरको अपना स्वरूप मानते हें, 
अथवा तो शरीर अपने अधिकारकी वस्तु है--ऐसा मानते हैं, इससे शरीर 
की संभाल रखनेके लिये वे अनेक प्रकारसे सतत्‌ प्रयत्न करते रद्दते हैं। 
शरीरको अपना मानता है इससे, जिन जड़ या चेतन पदार्थोक्नी ओरसे 
शारीरिक अनुकूज्रता मिल्ञतों है, ऐपता जीव माने उनके प्रति राग होगा 
ही; ओर जिस जड़ या चेतनक्री ओरसे प्रतिकूलता मिलती है-ऐसा 
वह माने उसके प्रति उसे द्वप होगा ही | जीबकी यह मान्यता मद्दान 
भूलयुक्त है इससे उसे आकुलता बनी ही रद्दती है । 

जीवकी इस महान भूनको शास््रमें मिथ्यादशन कहा जाता है। 
जहाँ मिथ्यादश न द्वो वहां ज्ञान और चारित्र भी भिथ्या ही होते हैं; इससे 
मिथ्यादशनरूप महान मूलक्ो महापाप भी कहा जाता है । मिश्या- 
दृशेन यह मद्दान भूल है ओर सब दुःखोंका मद्दा बलवान मूल वही है-- 
ऐसा लक्ष जीवोंको न होनेसे, बह लक्ष कराने और उस्त भूलको दूर करके वे 
अविनाशी सुखकी ओर अग्रसर हों इस हेतुसे आचाय भगवतोंने सबप्रथम 
सम्यग्द्शन प्रगट करने का उपदेश बारंबार दिया है। जीवको सच्चे सुख 
की आवश्यक्ता हो तो उसे प्रथम सम्यग्दशन प्रगठट करना ही चाहिए। 


संखाररूपी समुद्रसे रत्नत्रयरूररी जहाजकों पार करनेके लिये 
सम्यग्द्शन चतुर केवट-नाविक है। जो जीव सम्यग्द्शन प्रगट करता है 
बह अनन्त सुलको प्राप्त होता है, ओर जिस जीवको सम्यग्दर्शन नहीं है 
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बह्द पुण्य करे तो भी अनन्त दुःखोंछो प्राप्त दोता है; इसलिये यथार्थ सुख 
प्राप्त करनेके लिये जीवॉको तत्वका यथा स्वरूप समझ कर 
सम्यग्दशन प्रगट करना चाहिए । 


वंदन हो सम्यक्‍त्वको ! 


६ मोक्षका उपाय-भगवती प्रज्ञा 


( १ ) भगवती प्रज्ञा 
आत्मा और बंध किसके द्वारा द्विधा किये जाते हैं ? ऐसा पूछने 
पर उसका उत्तर देते हुए कहते हैं कि:-- 
जीव बंध दोनों नियत निज निज लक्षण से छेदे जाते हें । 
प्रज्ञादैनी द्वारा छेदे जाने पर दोनों भिन्न मिन्न हो जाते हैं।॥ 
॥२९४॥। 
जीव और बंध भाव को भिन्न करना आत्मा का काये है और 
उसे करने वाला आत्मा है। मोक्ष आत्मा की पत्रित्र दशा है और उस 
दशा रूप होनेवाला आत्मा है। परंतु उसरूप होने का साधनकक्‍या है, 
उसका उपाय क्या है ? उसके उत्तर में कहते हैं कि उस भगवती भ्रज्ञा के 
द्वारा ही आत्मा के स्वभाव को ओर बंधभाव को प्रथक्‌ जानकर छेदे जाने- 
पर मोक्ष होता है। आत्मा का स्वभाव बंधन से रहित है, इसप्रकार जानने 
वाला सम्यकज्ञान द्वी बंच और आत्मा को प्रथक्‌ करने का साधन है| 
यहां ( भगवती ) विशेषण के द्वारा आचाय देवने उस सम्यकज्ञान की 
महिमा बताई है | 


( २ ) चेतक-चेत्य भाव 


आत्मा और बंध के निश्चित लक्षण भिन्न हैं, उनके द्वारा उन्हें 
भिन्न भिन्न जानना चाहिये। झआात्मा और बंध में चेतक-चेत्य संबंध है, 
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श्रर्थात्‌ आत्मा जानने वाला चेतक है और बंध भाव उसके ज्ञान में मालूम 
दोता है इसलिये वह चेत्य है| बंध भाव में चेतकता नहीं है ओर चेतकऊता 
में बंधभाव नहीं है । बंध भाव स्वयं कुछ नहीं जानते किन्तु आत्मा अपने 
चेतक स्वभाव के द्वारा जानता है | आत्मा का चेतक स्वभाव होन से और 
बंध भावों का चेत्य स्वभाव होने से आत्मा के ज्ञान में बंध भाव मालूम तो 
होता है, किन्तु बद्दां बंध भावकों जानन पर अज्ञानी को भेदज्ञान के 
अभाव के कारण ज्ञान ओर बंधभाव एक स प्रतिभासित होते हें । चतक- 
चेत्य भाव के कारण उनमें अत्यन्त निकटता होने पर भी दोनों के लक्षण 
भिन्न भिन्न हैं । € अत्यंतनिकट ) कहते द्वी मिन्नता आ जाती है । 


चेतक-चेत्यपनें के कारण अत्यत निकटता हान से आत्मा ओर 
बंध के भदज्ञान के अभाव के कारण उनमे एकत्व का व्यवद्दार किया जाता 
है, परंतु भेदज्ञान के द्वारा उन दोनों की भिन्नता स्पष्ट जानी जाती है, 
पर्याय में देखने पर बंध और ज्ञान एक ही साथ हों ऐसा दिखाई देता है, 
लेकिन द्रव्य स्वभाव से देखने पर बंध ओर ज्ञान मिन्न भिन्न दिखाई देते 
हैं । ज्ञान तो आत्मा का स्वभाव है और बंध बाहर जाने वाली विकारी 
भावना दे । 


(३ ) बंधमाव और ज्ञान की भिन्नता 


बंधभाव आत्मा की अवस्था में होता है, वह कहीं पर में नहीं 
होता । अज्ञानी को ऐसा लगता है कि बंचब भावकी लगन आत्मा के स्व- 
भाव के साथ मानों एकमेक है। रही है । अंतरंग स्वरूप क्‍या है और बाहर 
होने वाली कंगन क्या हे-इसके सृद्तम भेद के अभान के कारण ज्ञान के 
' मंथन में वह लगन मानों एकमेक हो रही है ऐसा अज्ञानी को दीखता है 
और इसीलिये बंधभाव से भिन्न ज्ञान अनुभव में नहीं आता तथा बंध का 
छेद नहीं होता। यदि बंध ओर ज्ञान का भिन्न जाने तो ज्ञान की एक्रता 
के द्वारा बंधन का छेद कर सकता दे । 
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राग अनेक प्रकार का है और स्वभाव एक प्रकार का है| प्रज्ञा के 
द्वारा समस्त प्रकार के राग से आत्मा को भिन्न करना सो मोक्ष का 
उपाय है । 

यहां यद्ट कद्दा गया है कि राग और शआत्मा भिन्न हैं । इसका 
मतत्लनव यह नहीं है कि आत्मा यहां है और राग उससे दस फुट दूर है; 
ओर इस प्रकार क्षेत्र की अपेक्षा से भिन्नता नहीं है, परन्तु बास्तव में 
भाव से भिन्नता है| रागादिक बंधभाव आत्मा के ऊपर ही ऊपर रहते हैं 
भीतर प्रवेश नहीं करते। अर्थात्‌ क्षणिक राग भाव के होने पर भी वह 
त्रिकाल स्वभाव रागरूप नहीं है इसलिये यह कहा है कि विकार; स्वभाव के 
ऊपर ही ऊपर रहता है | विकार ओर स्वभाव को भिन्न जानने से ही मोक्ष 
होता है और उसके लिये प्रज्ञा ही साधन है। प्रज्ञा अथ है सम्यकल्ञान | 


(४ ) प्रज्ञाछेनी 


समयसार-स्तुति में भी कहा है कि प्रज्ञारूपी छैनी उदय की संधि 
की छेदक होती है ।ज्ञान का अर्थ है आत्मा का स्वभाव और उदय का 
अथ है बंधभाव | स्वभाव और बंधभाव को समश्त संधियों को छेदने के 
लिये आत्मा की प्रज्ञारूपी छैवी ही साधन है| ज्ञान ओर राग दोनों एक 
पर्याय में वतमान द्ोने पर भी दोनों के लक्षण कभी एक नहीं हुये, दोनों 
अपने अपने निञ्ञ लक्षणों में भिन्न २ हें-इस प्रकार लक्षण भेद के द्वारा 
उन्हें भिन्न जानकर उनकी सूद्रम अंतर संधि में प्रज्ञारूपी छेनी के प्रहार 
से वह अवश्य प्रथक्‌ हो जाते हैं । 


जैसे पत्थर की संधिको लक्ष्य में ल्कर उस संघि में सुरंग लगाने 
से शीघ्र ही बड़े भारी धमाके के साथ टुकड़े हो जाते हैं उसी प्रकार यहां 
पर सम्यकज्लान रूपी सुरंग है तथा आत्मा और बंध के बीच की सूक्म 
संधि को ल्त्य में लेकर सावधानी के साथ उसमें बह सुरंग लगानी दै, 
ऐसा करने से आत्मा और बंध प्रथक्‌ हो जाते हैं । 
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यहाँ सावधानी के साथ सुरंग लगाने की बात कही है अर्थात्‌ 
चाहे जैसा राग हो वह सब मेरे ज्ञान से भिन्न है, ज्ञान स्वभाव के द्वारा 
में राग का ज्ञाता ही हूं करता नहों, इस प्रकार सब तरफ से भिन्नत्व जान 
कर धर्थात्‌ मोह का अभाव करके ज्ञान आत्मा में एकाग्र करना चाहिये । 

यहांपर प्रज्ञारूपी छेनीके प्रहारका अथ उसे द्वाथमें पड़ ऋर मारना 
ऐसा नहीं है । प्रज्ञा और आत्मा कहीं भिन्न नहीं हैं | तीत्र पुरुषाथके द्वारा 
ज्ञानकों आत्माके स्वभावमें एकाग्र करने पर रागका लक्ष्य छूट जाता है, 
यही प्रज्ञारूपी छैनीका प्रहार है । 

सूक्तम अंतर संधिमें प्रहारका अथ यह है कि शरीर इत्यादि पर 
द्रव्य तो भिन्न ही हैं, कर्म इत्यादि भी भिन्न ही हैं, परन्तु पर्यौयमें जो राग- 
द्ष होता है बह स्थृत्न रूपसे आत्माके साथ एक जैसा दिखाई देता है, 
परंतु उस स्थूलदष्टिको छोड़कर सूद्रमरूपसे देखने पर आत्माके स्वभाव और 
रागमें जो सूद्मम भेद है वह ज्ञात होता है। स्वभाव दृष्टिसे ही राग और 
आत्मा भिन्न मालूम द्वोते हैं इसलिये सूक्ष्म अन्तद प्टिके द्वारा ज्ञान और 
रागका भिन्नत्व जानकर ज्ञानमें एकाग्र होनेपर राग दूर दोजाता है । 
अर्थात्‌ मुक्ति होजाती है | इसप्रकार सम्यकल्ञानरूपी प्रज्ञ। छेनी द्वी मोक्षका 
उपाय है। 


(७ ) ज्ञान ही मोक्षका साधन हे 

त्रकालिक ज्ञाता स्वभाव और वतेंमान विकारके बीच सूद्टम प्ंतर 
संधि जानकर आत्माकी ओर बंचकी अंतरसंधिको तोड़नेके लिये ही कह्दा 
है । आत्मा को बंधन भावसे भिन्न करना न आये तो आत्माकों क्‍या लाभ 
है ? जिसने आत्मा और बंधके बीचके भेदकों नहीं जाना वह अज्ञानक 
कारण बंध भावोंकों मोक्षका कारण मानता है और बंध भावोंका आदर 
करके संसारको बढ़ाता रहता दै इसलिये आरचायदेव कहते हैं कि हे भव्य 
जीब्र ! एक प्रज्ञारूपी छेनी ही मोक्षका साधन है। इस भगवती प्रज्ञाके 
अतिरिक्त अन्य कोई भी भाव मोक्षके साधन नहीं हैं । 
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ध्यान करने पर पहले चैतन्यकी ओरका विकल्प उठता है वह 
निर्विकल्प ध्यानका साधन है-यह बात भी यथाथ नहीं है। विकल्प तो 
बंध भाव है ओर निर्विकल्पता शुद्ध भाव दे। पहले अनिद्दत वृत्तिसे 
( बिना भावना या बिना इच्छाके ) विकल्प आते हैं किन्तु प्रज्ञा रूपी पेनी 
छेनी उस विकल्पको मोक्षमागके रूपमें स्वीकार नहीं करती, किन्तु उसे बंध 
मागके रूपमें जानकर छोड़ देती है | इस प्रकार विकल्पको छोड़कर ज्ञान 
रह जाता है। ऐसे विकल्पको भी जान लेने वाला ज्ञान ही मोक्षका साधन 
है परंतु कोई विकल्प उस मोक्षका साधन नहीं है। जो शुभ विकल्पोंको 
मोक्षके साधनके रूपमें स्वीकार करते हैं उनके भगवती भ्रज्ञा प्रगट नहीं हुई 
है इसीलिये वे बंधभाव और मोक्ष भावको भिन्न भिन्न नहीं पहचानते और 
वे अज्ञानके कारण बंधभावको ही आत्माके रूपमें अंगीकार करके निरंतर 
बद्ध होते रहते हैं| उधर ज्ञानीको आत्मा और बंधभावका स्पष्ट भेदज्ञान 
होता है इसलिये मोक्षमार्गके बीचमें ग्राने बाले बंधभावोंको बंधके रूपमें 
निःशंकतया जानकर उसे छोड़ते जाते हैं. ओर ज्ञानमें एकाग्र हो जाते हैं 
इसलिये ज्ञानी प्रतिक्षण बंधभावों से मुक्त होते हैं । 


(5 ) भद विज्ञानकी महिमा 


यहां तो भेदविज्ञानकी ही प्रमुखता है भेदज्ञानकी अपार महिमा 


है कि:-- 
भेदविज्ञानतः सिद्धा! सिद्धा ये किल केचन | . 
अस्येवाभावतो बद्धा बद्धा ये किल केचन ॥ १३१ ॥; 
अथेः--जितने भी सिद्ध हुए हैं वे सच भेदविज्ञानसे हो हुए हैं, 
ओर जो बद्ध हुए हैं वे सब्र उद्ी-भेद्विज्ञानके ही अभावसे द्वी हुए हे । 
भावाथः--अनादिकालसे लेकर जब तक जीबके भेद्विज्ञान नहीं 


द्ोता वहाँ तक वह बंधता ही रद्दता दै-संसारमें परिभ्रमण करता ही 
छठ 
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रहता है।जिस जीव को भेदविज्ञान हो जाता है वह कर्मों से अवश्य 
छूट जाता है-मोक्ष को अवश्य प्राप्त करता है। इसलिये कमंबंधका-संसार 
का मूल भेद विज्ञान का अभाव हो है और मोक्ष का प्रथम कारण भेद 
विज्ञान ही है। बिना भेद विज्ञान के कोई सिद्धि प्राप्त नहीं कर सकता । 


(७) आत्मा और बंधमाव में भद ' 


आत्माके समस्त गुणोंमें ओर समस्त क्रमवर्ती पर्यायों में चेतना 
व्याप्त होकर रहती है इसलिये चेतना ही आत्मा है। क्रमवर्ती पयौय के 
फहनेसे उसमें रागादि विकार नहीं लेना चाहिये किन्तु शुद्ध पर्याय ही लेनी 
चाहिये; क्योंकि राग समस्त पर्यायोंमें व्याप्त द्दोकर प्रवृत्त नहीं होता । बिना 
रागकी पर्याय तो हा सकती है, परंतु बिना चेतना की कोई पर्याय नहीं दो 
सकती; चेतना प्रत्येक पर्यायमें अवश्य होती है | इसलिये जो राग है सो 
आत्मा नहीं है किन्तु चेतना द्वी आत्मा है बंध भावोंकी ओर न जाकर अंतर 
स्वभाव की ओर उन्मुख द्दोकर जो चैतन्यके साथ एकमेऋ द्वो जाती हैं वे 
निर्मल पयौयें ही आत्मा हैं | इसप्रकार निर्मेल पर्यायों को आत्माके साथ 
अभेद करके उसीको आत्मा कहा है और विकार भावको बंध भाव कहकर 
उसे आत्मासे अलग कर दिया है। यह भेद विज्ञान है | 

बंध रहित अपने शुद्ध स्वरूपको जाने बिना बंचभावकों भी यथाथ- 
तया नहीं जाना जा सकता । पुण्य-पाप दोनों विकार हैं, वे आत्मा नहीं 
हैं; चेतन्‍्य स्वभाव ही आत्मा है। जितने दया-दान-भक्ति इत्यादि के शुभ- 
भाव हैं उनका आत्माके साथ कोई मेल नहीं खाता किन्तु बंधके साथ 
उनका मेल है। 


प्रइन---जब कि पुण्य आत्मा नहीं है तब फिर पर जीव की दया 
क्यों करना चाहिये ? 

उत्तर--.अरे भाई ! कोई आत्मा पर जीवों को दया 
का पालन कर ही नहीं सकता, क्योंकि अन्य जीव को मारने अथवा बचान 
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की क्रिया आत्मा की कदापि नहीं है; भात्मा तो मात्र उसके प्रति दयाके 
शुभभाव कर सकता है; ऐसी स्थितिमें यदि शुभ दया भावको अपना स्वरूप 
माने तो उसे मिथ्यात्वका महापाप लगेगा । शुभ अथवा अशुभ कोई भी 
भाव आत्म कल्याणमें किंचित्‌ मात्र सहायक नहीं हें क्योंकि वे भाव आत्मा 
के स्वभावसे विपरीत लक्षणवाल्ले हैं । पुएय पाप भाव अनास्मा हैं। 


(८) ज्ञान का काये 


साधक दशामें राग होता है तथापि ज्ञान उससे भिन्न है। रागके 
समय रागको रागके रूपमें जाननेत्राला ज्ञान रागसे भिन्न रहता है। यदि 
ज्ञान और राग एकमेक हो जायें तो गागको रागके रूपमें नहीं जाना जा 
सकता । रागको जानने वाला ज्ञान आत्माके साथ एकता करता है ओर 
रागके साथ अनेकता € भिन्नता ) करता है | ज्ञानकी ऐसी शक्ति है कि 
वह रागकों भी जानता है | ज्ञानमें जो राग ज्ञात होता है वह तो ज्ञान की 
स्वपर प्रकाशक शक्तिका बिकास है, परंतु अज्ञानी को अपने स्वतत्त्त की 
श्रद्धा नहीं होती इसलिये बह रागकों ओर ज्ञानऊ्ो प्रथक नहीं कर सकता 
ओर इसीलिये वह रागको अपना हो स्वरूप मानता है, यही स्वतत्त्वकरा 
विरोध है। भेद ज्ञानके होते ही ज्ञान और राग भिन्न मालूम होते हैं इस- 
लिये भेद विज्ञानी जीव ज्ञानको अपने रूपमें अंगीकार करता है ओर 
रागको बंधरूप जानकर छोड़ देता है । यद्द भेद ज्ञानकी द्वी महिमा हे । 


रागके समय में रागरूप ही हो गया हूं ऐसा मानना सो एकान्त है, 
परन्तु रागके समय भी में तो ज्ञान रूप द्वी हूं, में कभी राग रूप होता दी 
नहीं-इसप्रकार मिन्नत्व की प्रतीति करना सो अनेकांत है। रागको जानते 
हुए ज्ञान यह जानता है कि “यह राग है! परन्तु ज्ञान यों नहीं जानता कि 
“यह गाग में हूँ? क्योंकि ज्ञान अपना काय रागसे भिन्न रहकर करता है। 
हइृष्टिका बल ज्ञान स्वभाव को ओर ज्ञाना चाहिये, उसकी जगह रागकीं ओर 
जाता है, यही अज्ञान हे। जिसका प्रभाव ज्ञानकी ओर जाता है बह राग 
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को नि:शंक रूपसे जानता है किन्तु उसे ज्ञान स्वभावमें कोई शंका नहों 
होती । ओर जिसका प्रभाव ज्ञानकी ओर नहीं है उसे रागको जाननेपर 
अ्म हो जाता है कि यह राग क्‍यों ? लेकिन भाई ! तेरी दृष्टि ज्ञानसे हटकर 
रागपर क्यों जाती है ? जो यह राग मालूम होता है सो तो ज्ञानकी जानने 
की जो शक्ति विकसित हुई है वही मालूम होती है; इस प्रकार ज्ञान 
ओर रागको प्रथक्‌ करके आपने ज्ञानपर भार दे, यही मुक्तिका उपाय है 
ज्ञानपर भार देनेसे ज्ञान सम्पूण विकसित हो जायगा और राग सवथा नष्ट 
हो जायगा-जिससे मुक्ति मिलेगी । भेदज्ञानका ही यह फल है। 

रागके समय जिसने यह जाता कि 'जो यह राग मालूम होता है 
वह मेरी ज्ञान शक्ति है, रागकी शक्ति नहीं है! और इसप्रकार जिसने भिन्न 
रूपमें प्रतीति करली हे उसके मात्र ज्ञातृत्व रहज्ञाता है ओर ज्ञातृत्वके बलसे 
समस्त विकारका कत्‌ त्व भाव उड़ जाता है | 


(० ) ज्ञानकी शक्ति; चारित्र का साधन 

यदि कोई ऐसा माने कि महात्रतके शुभ बिकल्पसे चारित्र दशा 
प्रगट होती है तो वह मिथ्यारृष्टि है | क्‍योंकि ब्रतका विकल्प तो राग है 
इसलिये वह वंधका लक्षण है और चारित्र आत्मा है। जो शुभराग को 
चारित्र का साधन मानता है बह बंध को और आत्मा को मानता है तथा 
उन्हें प्थक्‌ नहीं समझता; इसलिये बह मिथ्यादृष्टि हे, वह राग रहित 
आत्माको ज्ञान शक्ति को नहों पहिचानता । जब त्रत का शुभ विकल्प उठा 
तब्र उस समय आत्माके ज्ञान की पर्याय की शक्ति ही ऐसी विकसित हुई है 
कि वह ज्ञान आत्माके स्वभावको भी जानता है और विकल्प को भी 
जानता है । उस पर्याय में विकल्पका ही ज्ञान होता है दूसरा कदापि नहीं 
होता, परन्तु वहां जो विकल्प है वद्द चारित्रका साधन नहीं किन्तु जो ज्ञान 
शक्ति विकसित हुई है बह ज्ञान दी स्वयं चारित्रका साधन है। तेरी ज्ञायक 
पर्याय द्वी तेरी शुद्धताका साधन है और जो ब्रतका राग है सो बह तेरी 
ज्ञायक पर्याय का उस समय का ज्ञेय है। यद्द बात नहीं है कि महात्रत का 
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विकल्प उठा है इसलिये चारित्र प्रगट हुआ है, परन्तु ज्ञान उस वृत्ति को 
ओर स्वभावको दोनों को भिन्न जानकर स्वभावकी ओर उन्मुख हुआ है 
इसी लिये चारित्र प्रगट हुआ है | वृत्तितो बंधभाव है और मैं ज्ञायक हूं, 
इसप्रकार ज्ञायक भावकी हृढ़ताके बलसे वृत्तिको तोड़कर ज्ञान अपने स्वभाव 
में लीन होता है ओर क्षपक श्रणीको मांडकर केवलज्ञान और मोक्षको प्राप्त 
करता है। तात्पय यह है कि प्रज्नारूपी छेनी ही मोक्तका साधन है। 


' (१०) ज्ञान विकार का नाडक है| 

ज्ञानमें जो विकार मालूम होता है बह तो ज्ञानकी पर्योयकी शक्ति 
ही ऐसी विकसित हुई है-यों कहकर ज्ञान और विकारके बीच भेद किया 
है; उसकी जगह कोई यह मान बेठे कि--“सल्ले विकार हुआ करे, आखिर 
बह टै तो ज्ञानका ज्ञेय ही न ?” तो समझना चाहिये कि वह ज्ञानके म्व- 
रूपको दी नहीं जानता | भाई, जिसके पुरुषाथका प्रवाह ज्ञानके प्रति बह 
रद्दा है उसके पुरुषाथका प्रवाह विकारकी ओरसे रुक जाता है और उसके 
प्रतित्तण विकारका नाश होता रहता है । साधक दशामें जो २ विकार भाव 
उत्पन्न होते हैं वे ज्ञानमें ज्ञात होकर छूट जाते हैं-उनका अस्तित्व नहीं 
रहता । इसप्रकार क्रमबद्ध प्रत्येक पर्यायमें ज्ञानक्ला कुकाव स्वभावकी ओर 
होता जाता है ओर विकारसे छूटता जाता है। “विकार भले ही” यहद 
भावना भिथ्यादृष्टि की दी है | ज्ञानी तो जानता है कि कोई विकार मेरा 
स्वरूप नहीं है इसलिये वह ज्ञानकी ही भावना करता है और इसीलिये 
विकार की ओरसे उप्तका पुरुषाथ हट जाता है । ज्ञानके अस्तित्वमें विकार 
का नास्तित्व हे । 

पहले रागादिक पहचाना नहीं जाता था और अब्॒ ज्ञान सूक्ष्म 
रागादिक भी जानलेता है क्योंकि ज्ञानकी शक्ति विकसित द्वोगई है ज्ञान 
सूक्ष्म विकल्पको भी बंध भावके रूपमें जान लेता है; इसमें रागकी शक्ति 
नहीं किन्तु ज्ञानकी ही शक्ति है। ऐसे रवाश्रय ज्ञानकी प्रतीति रुचि, श्रद्धा, 
ओर स्थिरताके अतिरिक्त अन्य सब उपाय आत्मद्दितके लिए व्यथ हैं। 
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अपने परिपूर्ण स्वाधीन स्वतक्त्वकी शक्ति की प्रतीतिके बिना जीव अपनी 
स्वाधीन दशा कहूंसे लायगा ? निजकी प्रतोति वाला निज की ओर भुकेगा 
ओर मुक्ति प्राप्त करेगा; जिसे निजकी प्रतीति नहीं है बद्द विकार की ओर 
भुकेगा ओर संसारमें परिभ्रमण करेगा | 

ज्ञान चेतन स्वरूप है अर्थात्‌ वह सदा चैतन्य-ज्ञाग्रत रद्दता है। 
जो व्रत्ति आती है उसे ज्ञानके द्वारा पकड़कर तत्काल छिन्न-भिन्न कर देता 
है ओर प्रत्येक पर्यायमें ज्ञान शक्ति बढ़ती जाती है । जो एक भी तजृत्ति को 
कदापि मोक्षमार्गके रूपमें स्वीकार नहीं करता ऐसा भेदज्ञान चृत्तियों को 
तोड़ता हुआ, स्वरूपकी एकाग्रताको बढ़ाता हुआ मोक्षमाग को पूर्ण करके 
मोक्षरूप परिणमित हो जाता है ऐसे परिपूर्ण ज्ञान स्वभावकी शक्तिका बल 
जिसे प्रतीतिमें जमगया उसे अल्पका लमें माक्त अवश्य प्राप्त होता है। मोक्ष 
का मूल भेद्विज्ञान है | रागकों जानकर रागसे भिन्न रहन वाला ज्ञान 
मोक्ष प्राप्त करता है ओर राग को जानकर भी रागमें अटक जानवाला ज्ञान 
बंधको प्राप्त करता है । 


ज्ञानीके प्रज्ञारूपी छेनीका बल यह द्ोता है कि-यह भावनायें 

तो प्रतिक्षण चली जारदी हैं और उपरोक्त भावनाओंसे रहित मेरा ज्ञान 
बढ़ता ही जाता है। अज्ञानीके मनमें ऐसे विचार उठते हैं. कि-अरे, मेरे 
ज्ञानमें यह भावना उत्पन्न हुई है और भावनाके साथ मेरा ज्ञान भी चला 
जा रहा है। अज्ञानी के ज्ञान और रागके बीच अभेद बुद्धि ( एकत्व बुद्धि ) 
है जो कि मिथ्याज्ञान है | ज्ञानीने प्रज्ञारूपी छेनोके द्वारा राग ओर ज्ञानको 
प्रथक्‌ करके पद्दिचाना है, जो कि सम्यकज्ञान है। ज्ञान द्वी मोक्षका उपाय 
है ओर ज्ञान ही मोक्ष है। जो सम्यकन्नान साधकदशाके रूप में था बह्ी 
सम्यकलज्ञान बढ़कर साध्य दशा रूप हो जाता है। इसप्रकार ज्ञान ही साधक- 
साध्य है। आत्माका अपने मोक्षके लिये अपने गुण के स।थ संबंध होता है या 

. परद्रव्योंके साथ ? आत्माका अपने ज्ञानके साथ ही संबंध है, परद्रव्यके साथ 
आत्माके मोक्षका संबंध नहीं है । आत्मा परसे तो प्रथक है ही किन्तु यहां 
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अंतरंगमें यद्द भेदज्ञान कराते हैं कि वह विकार से भी प्रथक्‌ है। विकार ओर 
आत्मा में भेद करदेना ही विकारके नाशका उपाय है। रागकी किया मेरे 
स्वभावमें नहीं है इसप्रकार सम्यकल्ञानके द्वारा जहां स्वभाव शक्तिको 
स्वीकार किया कि विकारका ज्ञाता द्वोगया | जैसे बिजलीके गिरनेसे पबत 
फट जाता है उसी प्रकार प्रज्ञारूपी छेनीके गिरनेसे स्वभाव ओर विकारके 
बीच दरार पड़ जाती है तथा ज्ञान स्वोन्मुख होजाता है और जो श्रनादि 
काल्नीन विपरीत परिणमन था वह रुककर अब स्वभाव की ओर परिणमन 
प्रारंभ हो जाता है। इसमें स्वभावका अनंत पुरुषाथ है । 


( ११ ) द्रव्यलिंगी साधुने क्या किया ? 

अज्ञानीको राग हेषके समय ज्ञान अलग नहीं दिखाई देता इसलिये 
चह जआात्मा और बंधके बीच भेद नहीं समझता | आत्मा और बंधके बीच 
भेद को जाने बिना द्रव्यलिंगी साधु होकर नवमें ग्रवेयक तक जाने योग्य 
चारित्रका पान्नन किया ओर इतनी मंदकषाय करती कि यदि कोई उसे 
जला डाले तो भी बाह्य क्रोध न करे, छद्द छुद्द महीने तक आहार न करे 
तथापि भेद ज्ञानके विना अनंत संसारमें ही परिम्रमण करता है| उसने 
आत्माका कोई भला नहीं किया किन्तु वह मात्र बंधभावके प्रकारकों दी 
बदलता रहता है । 

प्रइन-इतना सत्र करने पर भी कुछ नहीं होता ? 

उत्तर-जिसे ऐसा लगता है कि 'इतना सब किया! उसके मिथ्यात्व 
की प्रबल्ता है। ज्ञो बाहरसे शरीरकी क्रिया इत्यादिको ऊपरी रृष्टिसे देखता 
है उसे ऐसा लगता है कि इतना सब तो किया है;! किन्तु ज्ञानो कहते हैं 
कि उसने कुछ भी अपूर्व नहीं किया, मात्र बंध भाव ही किया है, शरीरकी 
क्रियाका और शुभरागका अहंकार किया है | यदि व्यवद्दार दृष्टिसे कहा 
जाय तो इसने पुएय भाव किया है ओर परमाथसे देखा जाय तो पापहद्दी 
किया है| राग अथवा विकल्पसे आत्माकों लाभ मानना सो महा मिथ्या- 
त्व है; उसे भगवानने पापही कहा है | वह एक प्रकारके बंधभावको छोड़- 
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कर दूसरे प्रकारका बंधभाव करता है, परंतु जबतक बंधभावकी दृष्टिको 
छोड़कर अबंध आत्मस्वभावको नहीं पद्दिचान लेता तबतक उसने आत्म- 
इृष्टिसे कुछ नहीं किया । वास्तवमें तो बंधभ।बका प्रकार ही नहीं बदला; 
क्योंकि उसने समस्त बंधभावोंका मूल जो मिथध्यात्व है उसे दूर नहीं किया 


है । 


(१२ ) बाह्य त्यागी कितु अंतर ज्ञानी अधघर्मी है 


अज्ञानी स्वयं खाने पीनेका, वस्रका ओर रुपये पेसे इत्यादिका 
राग नहीं छोड़ सकता इसलिये बह् किसी अन्य अज्ञानीके बाह्ममें अन्न 
वद्ध ओर रुपये पेसे इत्यादिका त्याग देखता है तो वह यह मान बैठता है 
कि “उसने बहुत कुछ किया है और बह मेरी अपेक्षा उच्च है? | किन्तु वह 
जीव भी बादरसे त्यागी होने पर भी अंतरंगमें अज्ञानके महापापका 
सेवन कर रहा है, वद्द भी उसीकी जातिका है। जो अंतरंगकी पह्टिचान 
किये बिना बाहरसे ही अनुमान करता है वह सत्य तक नहीं पहुंच सकता। 


(१३ ) बाह्य अत्यागी कितु अंतर्ज्ञानी धर्मात्मा है 


ऊपर जो त्यागी श्ज्ञानीका रृष्टान्त दिया है, अत्यागी ज्ञानीके 
संबंधमें उससे उल्टा समझना चाहिये । ज्ञानी ग्रहस्थ दशामें हो और 
उसके राग भी द्वो तथापि .उसके अंतरंगमें सब परद्रत्योंके प्रति उदासीन 
भाव रहता है; ओर बह रागका भी स्वामित्व नहीं मानता, वह धर्मात्मा 
है। जो ऐसे धर्मात्माको आंतरिक बिन्दोंके द्वारा नहीं पद्दिचानता ओर 
बाहरसे माप करता है वह वास्तवमें आत्माकों नहीं समझता । जो अंतरग 
में आत्माकी पवित्र दशाको नहीं समभते वे मात्र जड़के संयोगसे ही माप 
निकालते हें। धर्मी और अधर्मीका माप संयोगसे नहीं होता इतना 
हो नहीं किन्तु रागकी मंदतासे भी धर्मी ओर अधर्मीका माप 
नहीं होता। धर्मी ओर अधर्मीक्ा माप तोअंतरंग अभिप्रायसे निकाला 
जाता है । 
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बाह्य त्यागी और मंद रागी होने पर भी जो बंध भावको अपना 
स्वरूप मानता है वह अधर्मी है ओर बाह्यमें राजपाटका संयोग हो तथा 
राग विशेष दूर न हुआ हो तथापि जिसे अंतरंगमें बंधभावसे भिन्न अपने 
स्वरूपकी प्रतीति हो वह धर्मी है। जो शरोरकी क्रियासे, बाहरक त्यागसे 
अथवा रागकी मंदतासे आत्माकी मद्दत्ता मानता है बह शरीरसे भिन्न, 
संयोगसे रहित और विकार रहित आत्मस्वभावकी हत्या करता है; वह 
महापापी है। र्वभावकी हिंसाका पाप सबसे बड़ा पाप है | 

बाहरका बहुत सा त्याग और बहुत सा शुभ राग करके अज्ञानी 
लोक यह मान बेठते है कि इससे हम मुक्त हो जायेंगे; किन्तु हूं भाई ! तुमने 
श्रात्माक धमका मार्ग ही अभी नहीं जान पाया; तब फिर मुक्ति तो कहां 
से मिलेगी ? अंतरंग स्वभावका ज्ञान हुए बिना आंतरिक शांति नहीं मित्र 
सकती और विकार भावकी आकुलता दूर नहीं हो सकती । 
( १४ ) सम्यकज्ञान ही सुक्तिका सरल माग है 

आत्माके स्वभावकों समझनेका मार्ग सीधा और सरल है। यदि 
यथार्थ मार्गको ज्ञानकर उस पर धीरे २ चलने लगे तो भी पंथ कटने लगे, 
परंतु यदि मार्ग को जाने बिना ही आंखों पर पट्टी बांधकर तेलीके बेलकी 
तरह चाहे जितना चलता रहे तो भी वह घृम घामकर वहींका वहीं बना 
रहेगा। इसी प्रकार स्वभावका सरल माग है उसे जाने बिना ज्ञान नेत्रोंकोी बंद 
करके चाहे जितना उल्टा टेढ़ा करता रहे और यह माने कि मैंने बहुत कुछ 
किया है; परंतु ज्ञानी कहते हैं कि भाई तूने कुछ नहीं किया, तू संसारका सं 
सारमें ही स्थित है, तू किंचितू मात्र भी आगे नहीं बढ़ सका । तूने अपने 
निर्विकार ज्ञान स्वरूपको नहीं जाना इसलिये तू अपनी गाड़ी को दोड़ाकर 
अधिकसे अधिक अशुभमें से खींचऋर शुभमें ले जाता है ओर उसी को 
धम मान लेता है, परंतु इससे तो तू घूम घामकर पुनः वहींका वहीं विकार 
में नहीं आ जमता है। विकार चक्रमें चक्कर मारकर यदि विकारसे छूटकर 
ज्ञानमें नहीं आया तो तूने क्या किया ? कुछ भी नहीं । 

प्‌ 
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ज्ञानके बिना चाहे ज्ञितना राग कम करे अश्रथवा 
त्याग करे किन्तु यथाथ समभक्ते बिना उसे सम्यकदशन नहीं होता ओर 
बह मुक्ति मार्गकी ओर कदापि नहीं जा सकेगा; प्रत्युत वह विकारमें ओर 
जड़को क्रियामें कत त्वका अहंकार करके संसार मागमें और दुगतिमें फंसता 
चला जायगा यथाथ ज्ञानके बिना किसी भो प्रकार आत्मा की मुक्त दशा 
का मार्ग दिखाई नहीं दे सकता | जिनने आत्म प्रतीति की है वे त्याग 
अथवा त्रत किये बिना ही एकावतारी हो गये हें। 
( १५ ) संसार का सूल 

कोई यह पूछ सकता है कि आत्माके स्वभावका मार्ग सरल होने 
पर भी समभमें क्‍यों नहीं आता ? इसका कारण यह है कि अज्ञानी का 
श्रनादिकालसे आत्मा और रागके एकत्वका व्यामोह है, भ्रम है, पागलपन 
है | जिसे अंतरंगमें राग रहित स्वभावको ट्‌ष्टिका बल प्राप्त है वह आत्मानु- 
भवकी यथाथ प्रतीतिके कारण एक भवमें ही मोक्षको प्राप्त कर लेगा और 
जिसे आत्माकी यथाथ प्रतीति नहीं है ऐसा अज्ञानी छुद-छद मद्दीनका तप 
करके मर जाय तो भी आत्म-प्रतीत्तिके बिना उसका एक भी भव कम नहीं 
होगा, क्योंकि उसे आत्मा और रागके एकत्वका व्यामोह है; और वह 
व्यामोह ही संसार का मूल है । 
(१६ ) अज्ञान को दूर करनेका उपाय 

कोई पूछता है कि अनल्नानीका बह व्यामोह किसी प्रकार हटाया भी 
जा सकता है या नहीं ? उत्तरमें कहते हैं कि हां, प्रज्ञारूपी छेनीके द्वारा उसे 
अवश्य छेदा जा सकता है। जेसे अंधकारको दूर करनेका उपाय प्रकाश ही 
है उसीप्रकार अज्ञानको दूर करनेका उपाय सम्यकज्ञान द्वी है। यहां पर 
व्यामोहका अथ अज्ञान है और प्रज्ञारूपी छेनीका अथ सम्यकज्ञान 
है । इजारों उपबास करना अथवा लाखों रुपयों का दान करता 
इत्यादि कोई भी उपाय आत्मा संबंधी अज्ञानको दूर करनेंके लिये 
उपयुक्त नहीं है किन्तु आत्मा और रागकी भिन्नताका सम्यकज्ञान ही व्या- 
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मोहको छेदनेका एक मात्र उपाय है। इसी उपायसे व्यामोहको छेद्कर 
अआत्मा मुक्तिमाग पर प्रयाण करता है। 

प्रज्ञारूपी छेनी कैसे प्राप्त दो अर्थात्‌ सम्थकज्ञान केसे प्रगट दो! 
ज्ञानके लिये किसी न किसी अन्य साधन की आवश्यकता तो द्वोती द्वी हे ? 
इसके समाधानाथ कहते हैं कि नहीं; ज्ञानका उपाय ज्ञान द्वी है। ज्ञानका 
अभ्यास ही प्रज्ञारूपी छेनीको प्रगट करनेका कोरण है । भक्ति, पूजा, त्रत, 
उपवास, त्याग इत्यादि का शुभ राग प्रज्ञाका उपाय नहीं हे, स्वभाव की 
रुचिके साथ स्वभावका अभ्यास करना ही स्वभावका ज्ञान प्रगट करनेका 
उपाय है । 

श्री अम्ृतचन्द्राबायदेव इस गाथाके आशयको निम्नलिखित श्लोक 
के द्वारा कद्दते हैं:-- 


प्रज्ञाछेत्नी शितेये कथप्रपि निपुर्ें: पातिता सावधानेः । 
सूच्मेउन्तः संधिबंधे निपताति रमसादात्मकर्मोमियस्थ ॥ 
आत्मान॑ मग्नममंतः स्थिरविशदलसद्धाम्नि चैतन्यपूरे | 
बंध चाज्ञानमावे नियमितमभितः कुबंती भिन्न मिन्नौ ॥ १८१ ॥ 
अथृः--यह प्रज्ञारूपी पेनी छेनी प्रवीण पुरुषोंके द्वारा किली भी 
प्रकारसे-यट्लपूज क-सावधानीसे ( अप्रमाद भावसे ) चलाई जानेपर 
आत्मा और कम दोनोंके सूक्ष्म अंतरंग सन्धिके बधमें ( आंतरिक सांधके 
जोड़ नमें ) शीघ्र लगती है। वह कैसे सो बतलाते हैं । आत्माको जिसका 
तेज अंतरंगमें स्थिर ओर निमल्रूपसे देदीप्यमान है ऐसे चैतन्य प्रवाहमें 
मग्न करती हुई ओर बंधको अज्ञान भावमें निमश्चल करती हुई आत्मा और 
बंधको सब ओरसे भिन्न भिन्न करती हुई गिरती है । 
इस कलशमें आत्म स्वभावके पुरुषाथका बणशन किया गया है, 
भेद ज्ञानका उपाय दिखाया है। इस कलशके भाव विशेषतः: परिशमन 
कराने योग्य हैं। १-पैनीछेनी, २-किसी प्रकार से, ३-निपुण पुरुषों के द्वारा, 
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४-सावधान होकर चलाई जानेपर, ५-शीघ्र गिरती है-चलती है, इस- 
प्रकार पुरुषार्थके बताने वाले पांच विशेषण प्रयुक्त किये गये हैं । 


?-पैनी छैनी-जैसे जड़ शरीरमें से विकारी रोगको निकालने 
के लिये पैने और सूद््म चमकते हुए श््रोंसे आपरेशन किया जाता है इसी 
प्रकार यहां चेतन्‍्य आत्मा और रागादि विकारके बीच आपरेशन करके 
उन दोनोंको प्रथक्‌ करना है, उसके लिये तीदण और तेज श्रज्ञारूपी लेनी 
है अर्थात्‌ सम्यकज्ञान रूपी पर्याय अंतरंगमें ढलकर स्वभावमें मग्न द्वोता 
है और राग प्रथक्‌ हो जाता है; यही भेदविज्ञान है । 

२-किसी भी प्रकार--पहले तेईसवें कलशमें कहा था कि तू 
किसी भी प्रकार-मर कर भी तत्त्वका कौतृहली हो इडंसीप्रकार यहां भी 
कहते हैं कि किसी भी प्रकार; समस्त विश्वकी परवाह न करके भी सम्यक्‌- 
ज्ञान रूपी प्रज्ञा-छेनीको आत्मा और बंधके बीच डाल । “किसी भो प्रकार! 
के कहनेसे यह बात भी उड़ादी गई है कि कम इत्यादि बीचमें बाधक हो 
सकते हैं । किसी भी प्रकार अर्थात्‌ तू अपनेमें पुरुषाथ करके प्रज्ञारूपी छेनी 
के द्वारा भेदज्ञान कर | शरीरका चाहे जो हो किन्तु आत्माकों प्राप्त करना 
है - यही एक कतंव्य है, इसप्रकार तीत्र आकांक्षा और रूचि करके 
सम्यकलज्ञानको प्रगट कर । यदि बिजलीके प्रक्राशमें सुईमें डोरा डालना हा 
तो उसमें कितनी एकाग्रता आवश्यक द्वोती है ? उघर बिजली चमकी 
कि इधर सुईमें डोरा डाल दिया, इसमें एक क्षण मात्रका प्रमाद नहीं चल 
सकता, इसी प्रकार चेतन्यमें सम्यकज्ञान रूपो सतको पोनके लिये चेतन्यकी 
एकाग्रता ओर तीजत्र आकांक्षा होनी चाहिये | अहं। ? यह चेतन्य भगवानको 
पद्टिचाननेका सुयोग प्राप्त हुआ है, यहां प्रत्येक क्षण अमूल्य है, आत्म 
प्रतीतके बिना उद्धारका कहीं कोई माग नहीं, इसलिये अभी ही किसी भी 
तरद्द आत्म प्रतीति कर लेनी चाहिये। इसप्रकार स्वभावको रुचि प्रगट 
करने पर विकारका बल नष्ट हो जाता दै। यह विकार अपने चेतन्यकरी 
शोभा नहीं किन्तु कलंक है। मेरा चेतन्‍्य तत्त्व उससे भिन्न असंग दैे। 
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इसप्रकार निरंतर स्वभावकी रुचि और पुरुषाथके अभ्यासके द्वारा प्रज्ञारूपी 
छेनीको चलाना चाहिये | 

३-निपुण पुरुषोंके द्वारा यहां लौकिक निपुणताकी बात नहीं 
किन्तु स्वभावका पुरुषाथ करनेमें निपुणताकी बात है। लौकिक बुड्धिमें 
निपुण होने पर भी उसे स्वयं शंका बनी रहती है कि मेरा क्‍या द्वोगा ! 
इसी प्रकार जिसे ऐसो शंका बनी रद्दती है कि “तीव्र कर्म उदयमें आ।यंगे 
तो मेरा क्‍या होगा? यदि अभी मेरे बहुतसे भव शेष होंगे तो क्या 
होगा ? मुझे; प्रतिकूलता आगई तो कया होगा १? तो वह निपुण नहीं 
किन्तु अशक्त पुरुषा्थहीन पुरुष है! जो ऐसी पुरुषाथंढ्वीनता की बातें 
करता है वह प्रज्ञारूपी छ्ुनीका प्रहार नहीं कर सकता; इसोलिये कहा है कि 
“निपुए पुरुषोंके द्वारा चलाई जाने पर” अथीत्‌ जिसे कर्मोके उदयका लक्ष्य 
नहीं किन्तु मात्र म्वभाजरी प्राप्रिका ही लक्ष्य हे ओर जिसे अपने स्वभाव 
की प्राप्रिके पुरुषाथके बलसे मुक्तिकी निःसंदेहता ज्ञात है ऐसे निपुण पुरुष 
ही तीत्र पुरुपाथ के द्वारा प्रज्ञारूपी छूनीको चलाकर भद॒विज्ञान करते हैं । 

४-सावधान होकर -अर्थात्‌ प्रमाद और मोहको दूर करके 
चलानी चाहिये | यदि एक क्षण भी सावधान द्दोकर चेतन्यका अभ्यास 
करे तो अवश्य हो भदज्ञान ओर मोक्ष प्राप्त हो जाय | जो चेतन्यमें साव- 
थान है उसे कमके उदयको शंका कदापि नहीं हं।ती । पहले अनादिकालसे 
विकारका अपना स्वरूप मानकर असावधान होरहा था उसकी जगह अब 
चैतन्य म्वरूपके लक्ष्यसे सावधान होकर विकारका लक्ष्य छोड़ दिया हे। 
अर्थात्‌ यदि अब बिकार हो तो भी “वह मेर चतन्य ग्वरूपसे भिन्न है” इस 


प्रकार सावधान होकर आत्मा ओर बंधके बीच प्रज्ञारूपी छेनी चलानी 


चाहिये । ेफ ह 
'प्रज्ञारूपी छोेनी चलानी चाहिये! इसका अथ यह है कि आत्मार्मे 


सम्यकज्ञानकों एकाग्न करना चाहिये । यह चेतन्य स्वरूप में आत्मा हूँ और 
यह परको ओर जानेबाली जो भावना है सो राग है; इसप्रकार आत्मा 
खोर बंधकी प्रथकत्वकी संधि जानकर ज्ञानकओो चेतन्य स्वभावी आत्मामें 
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एकाग्र करने पर रागका लक्ष्य छूट जाता है। यही प्रज्ञा छेनीका चलाना है। 


ध -प्रज्ञाडेनी शीघ्र चलती है-भज्ञा छेनीके चलनेमें बिलंब 
नहीं लगता किन्तु जिस क्षणमें चेतन्यमें एकाम्न होता है उसी क्षण राग 
झौर आत्मा भिन्नरूपसे अनुभवमें आते हैं । यह इस समय नहीं दो खकता 
यह बात नहीं है, क्योंकि यहद्द तो प्रतिक्षण कभी भी दो सकता है। 


प्रज्ञाछेनी के चलने पर क्या होता है अर्थात्‌ प्रज्ञाल्षेनी किस प्रकार 
चलती है ? अंतरंगमें जिसका चेतन्य तेज स्थिर है ऐसे ज्ञायक भावको 
ज्ञायकरूपसे प्रकाशित करता है। 'मैं ज्ञान हूं! ऐसा विकल्प भी अस्थिर है, 
इस विकल्पकों तोड़कर सम्यकाज्ञान मात्र चेतन्यमें मग्न होता है; रागसे 
प्रथक्‌ होकर ज्ञान चेतन्यमें स्थिर होता है, इस प्रकार चैतन्यमें मग्न होती 
हुई निर्मलरूपसे चलती है। और जितना पुण्य पापकी वृत्तियोंका उत्थान 
है उस सबको बंधभाबमें निश्वल करती है | इसप्रकार आत्माको आत्मामें 
सग्न करती हुई और बंधको अज्ञान भावमें नियत करती हुई प्रज्ञालेनी 
चलती है-यही पवित्र सम्यक्दशन है । 


प्रज्ञाणनी चलती है- इस संबंधमें यहां क्रमसे बात कही है, सम- 
पानेके लिये क्रमसे कथन किया है, किन्तु वाम्तवमें अंतरंगमें क्रम नहीं 
पढ़ता, लेकिन एक ही साथ विकल्प टूटकर ज्ञान निजमें एकाग्न होजाता है। 
जिस समय ज्ञान निजमें एक!ग्र होता है उसी समय रागसे प्रथक्‌ होजाता 
है! पहले ज्ञान स्वोन्मुख हो और फिर राग अलग हो-इसप्रकार क्रम नहीं 
होता | 


प्रइ्न--इसे समझना तो कठिन मालूम होता है, इसके अतिरिक्त 
दूखरा कोई सरल मार्ग है या नहीं ? 

उत्तर-अरे भाई ! इस दुनियांदारीमें बड़े बड़े वेतन लेता है 
ओर बिकटतम कार्योके करनेमें अपनी बुद्धि लगाता है; वहां सब कुछ 
समभमें आजाता है और बुद्धि खूब काम करती है, किन्तु इस अपने 


सम्यग्दशन 6&9-- ३९ 


आरमाकी बात समभनेमें बुद्धि नहीं चलती; भला यह कैसे हो सकता है ? 
स्वयं तो आत्माकी चिंता नहीं है और रुचि नहीं है, इसीलिये उसकी बात 
समभमें नहीं आ्राती इसे समझे बिना मुक्तिका अन्य कोई भी उपाय नहीं है । 
संसारके कार्यांमें सयान करके रागको पुष्ट करता है ओर जब आत्माको 

समभकनेका प्रयत्न करनेकी बात आती है तो कहता है कि मेरों समभमें 
नहीं आता | 
लेकिन यह भी तो विचार कर कि तुझे किसके घरकी बात समझ 
में नहीं आती ? तू आत्मा है कि जड़ है ? यदि आत्माकी सममभरें यह 
बात नहीं आयेगी तो कया जड़की समभझूमें आयेगी ? ऐसी कोई बात ही 
नहीं जो चेतन्यके ज्ञानमें न समझी ज्ञा सकती हो चेतन्यमें सत्र कुछ सम- 
भमनेकी शक्ति है 'सममभमें नहीं आ सकता' यद्द बात जड़के घरको है। जो 
यह कहता हे कि श्रात्माका बात समममें नहीं आसकती उसे आत्माके 
प्रति रूचि ही नहीं, प्रत्युत जड़के प्रति रूचि है | मुक्तिका माग एक मात्र 
सम्यकलज्ञान है और संसारका साग॑ एक मात्र अज्ञान है। 

प्रइ्न- ऐसे विकट समयमें यदि आत्माकों ऐसी गहन बातोंके 
सममनेमें समय लगा देगे तो फिर अपनी आजीविका ओर व्यवसाय केसे 
चलेगा ? 

उत्तर- जिसे आत्माकी रुचि नहीं है किन्तु संयोगकी रूचि है 
उसीके यह प्रश्न उठता है| आजीबिका इत्यादिका संयोग तो पू्वकृत पुण्य 
के कारण मिलता है, उसमें बतेमान पुरुषाथ और चतुराई काय- 
कारी नहों होती । आत्मा को सममने में न तो पृवक्षत पुण्य काम में 
आता है ओर न बतमान पुएय ही किन्तु यह तो पुरुपाथके द्वारा 
अपूब आंतरिक संशोधनसे प्राप्त होता है बह बाह्य संशोबनसे प्राप्त नहीं 
हं। सकता | यदि तुके आत्माकों रुचि हो तो तू पहले यह्‌ निश्चय कर कि 
कोई भी परवस्तु मेरी नहीं है, परवस्तु मुझे सुख दुःख नहीं देती, में परका 
कुछ नहीं ऋरता | इसग्रकार सम्पूण परकी दृष्टिको छोड़ कर निजको देख । 
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अपनी पयोयमें र/|ग द्वो तो उस रागके कारण भी परवस्तु नहीं मिलती, 
इसलिये राग निरथंक है। ऐसी मान्यताके द्ोने पर रागके प्रतिक्रा पुरुषार्थ 
पंगु द्वो जाता है। परकी क्रियासे भिन्न जान लिया इसलिये अब अंतरंग 
में रागसे भिन्न जानकर उस रागसे प्रथक्‌ करनेको क्रिया शेष रही । इस 
प्रकार एक मात्र ज्ञान क्रिया ही आत्माका कर्तव्य है । 


आत्मा परकी क्रिया कर दी नहीं सकता । परसे भिजन्नत्वकी प्रतीति 
करने वाला आत्मा ही है | प्रज्ञारूपी छेनीके द्वारा ही आत्मा बंधसे भिन्न 
रूपमें पहिचाना जाता है और यह प्रज्ञा लेनी ही मोक्षका उपाय है। 


अनादि कालसे जीवने क्या किया हे ? और अब उसे क्‍या 
करना चाहिये ९ 


अनादि कालसे आज तक किसी भी क्षणमें किसी जीवने परका 
कुछ किया ही नहीं, मात्र निजका लक्ष्य चुककर परकी चिंता ही की हे । 
हे भाई ! तू अपने तत्त्वकी भावनकों छोड़कर पर तत्त्वकी जितनी चिंता 
करता है उतना ही उस चिताका बोम तेरे ऊपर है, उसी चिंताका तुमे 
दुःख बना रहता है, किन्तु तेरी उस चिंतासे परका कोई कार्य नहीं बनता 
आर तेरा अपना काय ब्रिगड़ता ज्ञाता है| इसलिये हे भाई ! अनादि 
कालसे आज तकको तेरी पर संबंधी तमाम चिताये असत्य सिद्ध हुई और वे 
सब निष्फल गई; इसलिये श्च प्रज्ञाके द्वारा अपने भिन्न स्वरूपको जानकर 
उसमें एकाग्र ही । परकी चिता करना तेरा स्वरूप नहीं । 


तू पर बस्तुओंको एकत्रित मानकर उनको चिता किया करे तो भी 
पर वस्तुओंका तो जो परिणमन द्वोता है वही होगा | ओर यदि तू पर वस्तु- 
औआोंको भिन्न जानकर उनका लक्ष्य छोड़ दे तो भी वे तो रवयं परिणमित होती 
ही रहेंगी । तेरी चिता हो या न हो उसके साथ पर वस्तुओंके परिणमनका 
कोई संबंध नहीं हे । 
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अनादि कालसे आत्माने परका कुछ नहीं किया, अपनेको भूलकर 
मात्र परकी चिंता ही की है। किन्तु हे आत्मन्‌ ! प्रारंभसे अंत तक॒की 
तेरी समस्त चितायें निष्फल गई हैं इसलिये अब तो स्वरूपकी भावना कर 
ओर शरीरादिऋ पर वस्तुकी चिंता छोड़कर निजको देख । अपनेको पहि- 
चाननेपर परकी चिंता छूट जायगी और आत्माक्री शांतिका अनुभव होगा । 
तुके अपने धम का संबंध आत्माके साथ रखना है या परके साथ ? यहां 
यह बताया है कि आत्माके धमका संबंध क्सिके साथ है । 
में चाह जहां हं।ऊ किन्तु मेरी पर्योयका संबंध मेरी द्रव्यके साथ 
है, बाह्य संयोगके साथ नहीं है । चाहे जिस ज्षेत्रमें हो किन्तु आत्माका धर्म 
तो आत्मामें से ही उत्पन्न होता है, शरीरमें से या संयोगमें से धर्मकी 
हत्पत्ति नहीं होती। जो ऐसी स्वाधीनताको श्रद्धा ओर ज्ञान करता है उसे 
कहां आत्माके साथ संबंध नहीं होता ! और जिसे ऐसी श्रद्धा तथा ज्ञान 
होता है वह कहां शरीरादिका संबंध मानता है ? म्वभावका संबंध न टूटे 
ओर परका संबंध कहीं न माने-चस, यही घ्म है । 
एक क्षण भरका भेदज्ञान अनंत भव॒का नाश कर के प्रक्ति ग्राप्त कराता है । 
दद्ान शुद्धिस ही आत्म सिद्धि” 


22742 82 67607 2 27 20007: 07770 
2) अहा, सम्यस्दशन / ९ 
् एक कऋ्षणमात्र का सम्यग्दशन अनत जन्म-मरणका नाश 6 
करन वाला है। एकप्रात्र सम्यमदशनके अतिरिक्त जीव अनंत- है 
(2: - (५) 


:४ काल्ममें सत्र कुछ कर चुका है, परन्तु सम्यदशन कभी एक क्षण : 


(0: मात्र भा प्रगट नहीं किया है| यदि एक क्षण मात्र भी सम्यग्दशन (६ 
*८ प्रगट करे तो उसको मुक्ति हुए बिना न रहे। सम्यग्दशन ही ४: 
22] मानवज|वनका महा कतंव्य है। ७ 
पे -:पृज्य श्री कानजी स्वामी «& 
नल 28 536 2 विज लेन 2 2 की किक 27 की आह 70 42 कक किम 0 कम 2 मरइक। 
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( १० ) जीवन का कतेब्य 

अध्यात्म तत्वकी बात सममनेको आनेवाले जिज्ञासुके वैराग्य ओर 
कषाय की मन्दता अवश्य होती है अथवा यों कदह्दना चाहिये कि जिसे 
वैराग्य होता है, ओर कपायकी मन्दता होती है, उसीके स्वरूपको समभने 
की जिज्ञासा जागृत होती है | मन्‍्द कषायकी बात तो सभी करते हैं, किन्तु 
जो सब कषायसे रहित अपने आत्मतत्वके स्वरूपको समभकर जन्‍्म-मरण 
के अन्तकी निःशंकता अआराजाये ऐसी बात जिनधम में कद्दी गई है । अनन्त 
कालमें तत्वको समभनका सुयोग प्राप्त हुआ है, ओर शरीरके छूटनेका समय 
धश्रागया है, इस समय भी यदि कपायको छोड़कर आत्मस्वरूपको नहीं 
सममेगा तो फिर कब समभेगा ? पुरुषाथ सिद्धयुवायमें कहा गया है कि 
पहले जिज्ञासु जीवको सम्यक्‌दशन पूबक मुनि घर्मका उपदेश देना चाहिये, 
किन्तु यहां तो पहले सम्यकदर्शन प्रगट करनेकी बात कह्दी जा रही है । 

हे भाई ! मानव जीवनकी देहस्थिति पूर्ण होनेपर यदि स्वभाव 
रुचि और परिशणति साथमें न ले गया तो तूने इस मानव जीवनमें कोई 
आत्मकाय नहीं किया | शरीर त्याग करके जानेवाल जीबके साथ क्‍या 
जानेवाला है ? यदि जीवन तत्व समभनेका प्रयत्न किया होगा तो ममता- 
रहित स्वरूपको रुचि ओर परिण॒ति साथमें ले जायेगा। और यदि ऐसा 
प्रयत्न नहीं किया तथा परका ममत्व करनेमें ही जीवन व्यतीत कर दिया तो 
उसके साथ मात्र ममताभावकोी आकुलताके शअ्रतिरिक्त दूसरा कुछ भी जाने 
वाला नहीं है । किसी भी जीवके साथ पर बस्तुएं नहीं जाती किन्तु मात्र 
अपना भाव ही साथ ले जाता है । 


इसलिये अाचायदेव कहते हैं कि चेतनाके द्वारा आत्माका ग्रहगा 
करना चाहिये | जिस चेतनाके द्वारा आत्माका ग्रहण किया है, वह सदा 


आत्मामें ही है। जिसने चेतनाके द्वारा शुद्ध आत्माको जान लिया है, वह 
९ गं ५ में 

कभी भी पर पदाथंको या परभावोंको आत्मस्वभावके रूपमें ग्रहण नहीं 

करता, किन्तु शुद्धात्माकों ही अपने रूपमें जानकर उसीका ग्रहण करता है। 
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इसलिये बद्द सदा अपने आत्मामें द्वी हे | यदि कोई पूछे कि भगवान कुन्द- 
कुन्दाचार्य स्वर्गादिक वाह क्षेत्रोंमें नहीं किन्तु अपने आत्मामें ही हैं | जिसने 
कभी किसी पर पदाथकों अपना नहीं माना, ओर एक चेतनास्वभाव को 
ही निजम्बरूपसे अंगीकार किया है वह चेतनास्वभावके अतिरिक्त धअन्यत्र 
कहां जायगा ? जिसने चतनाके द्वारा अपना ग्रहण किया है वह सदा अपन 
शआत्मामें ही टिका रहता है। जिसमें जिसकी दृष्टि पड़ी है उसीमें वह सदा 
बना ग्हता है। वास्तवमें कोई भी जीव अपनी चेतन्य भूमिकासे बाहर 
नहीं रहता; किन्तु अपनी चेतन्य भूमिकामें जैसे भाव करता है वैसे ही 
भावोंमें रहता है। ज्ञानी ज्ञानभावमें और अज्ञानी अज्लञानभावमें रहता 
है | बाहरस चाह जो क्षेत्र हो किन्तु जीब अपनी चेतन्य भूमिकामें जो 
भाव करता है, उसी भावक्रो वह भोगता है, बाह्य संयोगकों नहों स्ोगता । 


( श्री स्मयप्राम्ृत गाथा २९७ के व्याख्यानसे, सोनगढ़ ) 
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५ एक पहलूमें सम्यग्दशनका लाभ हो ओर दूसरे पहलमें .& 


७: तोनलोाकके राज्यका ल्ञाभ प्राप्त हों, तो कटीं पर तीन लोकके 
७ लाभसे भी सम्यस्दशनका लाभ श्रष्ठ है; क्‍योंकि तीनलोकका (७: 
राज्य पाकर भी अल्प-परिमित कालमसें वह छूट जाता है और हा 

सम्यग्दशनका लाभ होन पर तो जीव अज्ञय मोक्ष सुखको ७. 
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( ११ ) कल्याणमूर्ति 

हे भव्य जीवो ! यदि तुम आत्मकल्याण करना चाहते द्वो तो स्वतः 
शुद्ध और स्वप्रकार परिपूण आत्मस्वभावकी रुचि और विश्वास करो, तथा 
उसीका लक्ष्य और आ्रय ग्रहण करो | इसके अतिरिक्त अन्य समस्त रुचि, 
लक्ष्य ओर अआश्रयका त्याग करो । स्वाधीन स्वभावमें ही सुख है, परद्रव्य 
तुम्हें सुब या दुःख देनेके लिये समथ नहीं है | तुम अपने स्वाधीन स्वभाव 
का आश्रय छोड़कर अपने हो दोषोंसे पराश्रयके द्वारा अनादिकालसे अपना 
अपार अकल्याण कर रहे हो ! इसलिये अब सर्व पर द्रव्योंका लक्ष्य और 
थ्ाश्रय छोड़कर स्वद्रव्यका ज्ञान, श्रद्धान तथा स्थिरता करो । स्वद्रत्यके दो 
पहलू हैं-एक, त्रिकालशुद्ध म्बतः परिपूण निरपेक्षम्तरभाव और दूसरा ज्णिक 
बतमानमें होनेबाली विकारी अवस्था | पर्याय स्वयं अस्थिर है, इसलिये 
उसके लक्ष्यसे पूणताकी प्रतीतिरूप सम्यक्दशन प्रगट नहीं होता, किन्तु जो 
त्रिकाल स्वभाव है वह सदा शुद्ध है, परिपूर्ण है, और वतमानमें भी वह 
प्रकाशम।न है; इसलिये उसके आश्रय तथा लक्ष्यसे पूणता की प्रतीतिरूप 
सम्यक्दशन प्रगट होगा । यह सम्यकृदशन म्वयं कल्याणस्वरूप है और 
यही सब कल्याणका मूल है | ज्ञानीजन सम्यकदर्शन को ' कल्याणमूर्ति ? 
कहते हैं । इसलिये सर्वप्रथम सम्यक्दशेन प्रगट करनेका अभ्यास करो | 


(१२) धम्मका मृल सम्यग्दशन हे। 


अज्ञानियों की यह मिथ्या मान्यता है कि शुभभाव घमका कारण 
है | शुभभाव तो विकार है वह धर्मका कारण नहीं है, सम्यग्दशन ग्बयं 
धर्म है और बद्द घमका मूल कारण है । 

अज्ञानोका शुभ भाव अशुभ की सीढ़ी है ओर ज्ञानीके शुभका 
अभाव शुद्धता की सीढ़ी है | अशुभसे सीधा शुद्ध भाव किसी भी जीबके 
नहीं हो सकता, किन्तु अशुभ को छोड़कर पहले शुभभाव होता है और 
उस शुभको छोड़कर शुद्धमें जाया जाता है, इसलिये शुद्धभावसे पूर्व शुभ- 
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भावका ही अस्तित्व होता है । ऐसा ज्ञान मात्र करानेके लिये शास्त्रमें शुभ- 
भावको शुद्ध भावका कारण उपचारसे ही कहा है । किन्तु यदि शुभभावको 
शुद्धभावका कारण वास्तवमें माना जाय तो उस जीवको शुभभावकी रुचि 
है इसलिये उसका वह शुभभाव पापका ही मूल कहलायगा। जो जीव 
शुभभावसे धम मानकर शुभभ।व करता है उस जीवको उस शुभभावके 
समय हो मिथ्यात्वके सबसे बड़े महापापका बंध होता है अर्थात्‌ उसे मुख्य- 
तया तो अशुभका ही बंध होता है और ज्ञानी जीव यह जानता है कि इस 
शुभका अभाव करनेसे ही शुद्धता होती है इसलिये उनके कदापि शुभकी 
रुचि नहीं होती अर्थात्‌ वे अल्प कालमें शुभका भी भश्रभाव करके शुद्ध 
भावरूप हो जाते हैं । 


मिथ्यादष्टि जीव पुएयकी रुचि सहित शुभ भाव करके नवसमें 
प्रवेयक तक गया तथापि वहांसे निकलकर निगोदादिमें गया क्योंकि 
अज्ञान सह्दितका शुभ भाव ही पापका मूल है। शुभभाव मोहरूपी राजा 
की कढी है। जो उस शुभरागकी रुचि करता है वही मोहरूपी राजा 
के जालमें फंसकर संसारमें परिभ्रमण करता रहता है। जीव मुख्यतया 
अशुभमें तो धम मानता ही नहीं, परन्तु वह जीव शुभमें धर्म मानकर 
अशज्ञानी होता है जो स्वयं अधमरूप है ऐसा रागभाव घर्मके लिये क्योंकर 
सहायक द्वो सकता है ? 


धमका कारण धमरूप भाव होता है या अधमरूप भाव द्वोता 
है ? अधमेरूप भावका नाश दोना दी धर्मका कारण है अर्थात्‌ सम्यक 
श्रद्धा-ज्ञान-चा रित्र द्वारा अशुभ तथा शुभभावका नाश होना ही घर्मभाव 
का कारण है। 


शुभ भाव धमकी सीढ़ी नहीं दै, किन्तु सम्यक्‌ सममः ही घधर्मकी 
सीढ़ी है केबलज्ञान दशा संपूर धर्म है और सम्यक्‌ समझ अंशतः धर्म 
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( श्रद्धारूपी धम ) है । वह श्रद्धारूपी घमं ही घमकी पहली सीढ़ी है । 
इसप्रकार धमकी सीढ़ी धमरूप ही हे किन्तु अधमरूप शुभभाव कदापि 
घमकी सीढ़ी नहीं है । 

श्रद्धा धमके बाद ही चारित्र धम हो सकता है इसीलिये श्रद्धारूपी 
धमं उस धमकी सीढी है| भगवान श्री कुन्दकुन्दाचाय देवने कहा है. कि 
“दंसण मूलो घम्मो? अर्थात्‌ धर्मका मूल दशन है । 
/॥॥/0॥070॥50॥ 70005 70006 ४0 /0 0 00 000 00700 ते 
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भावाथं--सम्यग्दशनरूपी भूमिमें कदाचित्‌ दुःखके बीज 


| 
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ही फ्रन्दी। 


गिर भी जाय तो भा सम्यस्द्शनरूपी पवित्र भूमिमें वह बीज 
कभी भी शीघ्र अंकुरित नहीं हा पाता-परन्तु दुःखांकुर उत्पन्न होन _ 
प्रथम द्वी बह पवित्र भूमिका ताप उसे जला देता ही है। और < 
उस पावन भूमिसें सुखका बीज तो बिना बोय भी सदा उत्पन्न 
होता जाता है, परन्तु मिथ्यादशनरूपी भूमिमें तो ज्लगातार-उससे 
विपरित फल होते हैं अर्थात मिथ्यादशनरूपी भूमिमें कदाचित्‌ 
सखका बीज बोनसें आ जाय तो भी वह अकुरित हाते नहिं परन्त 
जल जाते हैं, और दःखका बीज ते। बिना बोये भी उत्पन्न होते हैं | 
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(१३) सम्यग्दशन गुण हे या पर्याय ? 

(१) सम्यर्दशेन्‌ ज्ञान और चारित्रकी एकता मोक्षमाग है। इनमेंसे 
सम्यग्दशंन भी मोक्षमागरूप है| मोक्षमार्ग पर्याय है, गुण नहीं, यदि मोक्ष- 
माग गुण हो तो वह समस्त जीबोंमें सदा रहना चाहिये | गुणका न तो 
कभी नाश हो और न कभी उत्पत्ति ही दो, मोक्षमार्ग पयौय है इसलिये 
उसकी उत्पत्ति होती है और मोक्षदशाके प्रगट द्दोने पर उस मोक्षमा्गंका 
व्यय हो जाता है | 

(२) बहुतसे लोग सम्यग्दशनको त्रेकालिक गुण मानते है. परन्तु 
सम्यग्दर्शन तो आत्माके त्रेकालिक श्रद्धा गुणकी निर्मल पर्याय है, गुण 
नहीं है । 

(३) गुणकी परिभाषा यह है कि--जो द्रव्यके सम्पूर्ण भागमें 
ओर उसकी सभी अवस्थाओं में व्याप्त रहता है बह गुण है” । यदि सम्यर- 
दशन गुण हो तो वह आत्माकी समस्त अवध्थाओंमें रहना चाहिये, 
परन्तु यह तो स्पष्ट है कि सम्यग्दशन आत्माकी मिथ्यात्वद्शामें नहीं रहता. 
इससे सिद्ध है कि सम्यग्दशन गुण नहीं किन्तु पर्याय है। 

(४) जो गुण होता है वह त्रिकाल होता है ओर जो पर्याय होती है 
वह नई प्रगट होती है । गुण नया प्रगट नहीं होता किन्तु पर्याय प्रगट होती 
है | सम्यग्दशन नया प्रगट द्वोता है, इसलिये वह् गुण नहीं किन्तु परयौय 
हे । पर्योयका लक्षण उत्पाद-व्यय है और गुणका लक्षण ध्रोग्य हे । 

(५) यदि सम्यग्दशन म्वयं गुण हो तो उस गुणकी पर्याय क्‍या 
है ? 'श्रद्धा' नामक गुण है ओर सम्यग्दशन ( सम्यक्‌श्रद्धा ) तथा मिध्या- 
दशन ( मिथ्याश्रद्धा ) दोनों उसकी पर्याय हैं | सम्यग्दशन शुद्ध पर्याय है 
ओर मिथ्यादशंन अशुद्ध पर्याय है । 

(६) प्रश्न-यदि सम्यग्द्शनकों पर्याय माना जाय तो उसकी 
मद्दिमा समाप्त हो जायगी, क्योंकि पर्याय तो क्षणिक होती है ओर पर्याय 
इृष्टिको शासत्रमें मिथ्यात्व कहा है । 
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उत्तर-सम्यग्द्शनको पर्याय माननेसे उसकी महिमाको कोई आंच 
नहीं आ सकती । केवलज्ञान भी पर्याय है, ओर सिद्धत्व भी पर्याय है। जो 
जैसी है वैसी ही पर्यायको पर्याय रूपमें जाननेसे उसको यथाथ महिमा 
बढ़ती है, यद्यपि सम्यग्दशंन परयोय क्षणिक है किन्तु उस सम्यग्दशेनका 
कार्य क्‍या है ? सम्यर्द्शनका काय अखंड त्रेकालिक द्रव्यकों स्वीकार 
करना है, अर्थात्‌ सम्यग्दश न त्र कालिक द्रव्यकी प्रतीत करता है और वह 
पर्याय त्रकालिक द्रतव्यके साथ एकाकार होती है. इसलिये उसकी अपार 
महिमा है| इसप्रकार सम्यग्दशनको पर्याय माननसे उसकी महिमा समाप्त 
नहीं हो जाती । किसो बस्तुके काज्कों लेकर उपकों महिमा नहीं है. किन्तु 
उसके भावको लेकर उप्तकी महिमा है । और फिर यह भी सच ही है कि 
पर्याय दृष्टिको शाब्में मिथ्यात्व कहा है । परन्तु साथ ही यह जान लेना 
चाहिये कि पर्यायरष्टिका अथ क्या है। सम्यग्दशन पर्याय है और पर्योयक्रा 
पर्यायके रूपमें जानना पर्याय दृष्टि नहीं है। द्रव्यकों द्रव्यके रूपमें ओर 
पर्योयको पर्यायके रूपसें जानना सम्यगज्ञानका काम है | यदि पर्यायको ही 
द्रव्य मानते अर्थात्‌ एक पर्याय जितना ही समस्त द्रव्यको मानते तो उस 
पर्यायके लक्ष्यमें ही अटक जायगा-पर्यायके लक्ष्यसे हटकर द्रव्यका लक्दय 
नहीं कर सकेगा, इसीका नाम पयीय हृष्टि है। सम्यरदशनकों पर्यायके 
रूपसें जानना चाहिये । श्रद्धा गुण तो आत्माके साथ त्रिकाल रहता है 
इसप्रकार द्रव्य गुणका त्रिकाल रूप जानकर उसकी प्रतीत करना सो द्रव्य 
दृष्टि है और यही सम्यखदशन है । 

(७) जो जीव सम्यग्दशनको गुण मानते हैं वे सम्यग्दर्शनको प्रगट 
करनेका पुरुषाथ क्यों करेगे ? क्‍योंकि गुण तो त्रिकाल रहन वाला है इस- 
लिये कोई जीव सम्यग्दशनको प्रगट करनेका पुरुषा्थ नहीं करेगा और 
इसीलिये उसे कदापि सम्यग्दशंन प्रगट नहीं ह्वीगा तथा मिथ्यास्त्र दूर नहीं 
होगा | यदि सम्यग्द्शनको पर्यायके रूपसें जाने तो नई पर्यायको प्रगट 
करनेका पुरुपाथ करेगा। जो पर्याय द्वोती है बह त्र॑ंकालिक गुणके 
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आश्रयसे होती है और गुण द्रव्य के साथ एक रूप दोता है। 
अर्थात्‌ सम्यग्दशंन पर्याय श्रद्धा गुणमें से प्रगट द्वोती है और श्रद्धागुण 
झात्माके साथ त्रिकाल है, इसप्रकार त्रिकाल द्रव्यके लक्ष्यसे सम्यर- 
दर्शनका पुरुषार्थ प्रगट होता है। जिसने सम्यग्दशनको गुण द्वी मान 
लिया है उसे कोई पुरुषार्थ करनेकी आवश्यक्ता नहीं रह जाती । सम्यग्दशंन 
नवीन प्रगट द्दोनेवाली निर्मल पर्याय है जो इसे नहद्दीं मानता वह्द वास्तवमें 
अपनी निर्मल पर्यायको प्रगट करनेवाले पुरुषार्थंकों ही नहीं मानता । 

(८) शास्त्रमें पांच भावोंका बणन करते हुये औपशमिक, ज्ञायिक 
ओर क्ञायोपशमिक भावके भेदोंमें सम्यग्दशनको गिनाया है। यह ओऔपश- 
मिकादिक तीनों भाव पर्याय रूप हें इसलिये सम्यग्दशन भी पर्याय रूप द्वी 
है | यदि सम्यग्दशन गुण हो तो गुणकों ओऔपशमिकादिकी अपेक्षा लागू 
नहीं हं। सकती और इसलिये औपशमिक 'सम्यग्दश न! इत्यादि भेद भी 
नहीं बन सकेंगे | क्‍योंकि सम्यग्दश न गुण नहीं. पर्याय है इसलिये उसे 
ओपशमिक भाव इत्यादिका अपेक्षा लागू पड़ती है । 

(५) शास्त्रोंमें कहीं कहीं अभस्ेद नयक्ी अपेक्षासे सम्यग्दश नको 
श्रात्मा कहां गरशा है, इसका कारण यह है कि वहां द्रव्य-गुण-पर्यायके भेद 
का लक्ष्य ओर विकल्प छुड्टाकर अभेद द्रतव्यका लक्ष्य करानेका प्रयोजन है। 
द्रब्याथिकनयसे द्रव्य-गुण-पर्यायमें भेद नहीं है, इसलिये इस नयसे तो द्व्य- 
गुण-पर्याय तीनों द्रव्य ही हैं । किन्तु जब पर्यायार्थिक नयसे द्रव्य-गुण- 
पर्यायके भिन्न भिन्न म्वरूपका विचार करना होता है तब जो द्रव्य है वह 
गुण नहीं ओर गुण है बह पर्याय नहीं होती. क्योंकि इन तीनोंके लक्षण 
भिन्न भिन्न हें द्रव्य गुण पर्यायके स्वरूपको जैसाका तैसा जाननेके बाद 
उसके भेदका विकल्प तोड़कर अभद आत्म-स्थभावसें उन्मुख द्वोनेपर मात्र 
अभद द्रव्य ही अनुभवमें आता है; - यद्द बतानके लिये शाख्त्रमें द्रव्य-गुगा- 
पर्यायक्रो अभिन्न कहा गया है । परन्तु इससे यह नहीं समझना चाहिये 
कक त्रकालिक द्रव्य अथवा गुण है, किन्तु सम्यग्दश न पर्याय 
ही हे। 


हि 
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(१०) सम्यग्दश नको कहीं कद्दीं गुण भी कद्दा जाता है। किन्तु 
वास्तवमें तो वह श्रद्धा गुशकी निर्मेल पर्याय है, किन्तु जैसे गुण त्रिकाल 
निर्मल है वैसी ही उसकी वर्तमान पर्याय भी निमल हो जानेसे--अर्थात्‌ 
निर्मल पर्याय गुणके साथ अभेद द्दोजानेसे अभेद नयकी अपेक्षासे उस 


पर्यायको भी गुण कद्दा जाता है । 
(११) श्री अम्रृतचन्द्राचायदेवने प्रवचनसारमें चारित्राधिकारकी 


४२ वीं गाथाकी टीकामें सम्यग्दश नको स्पष्टतया पर्याय कद्दा गया है । 
( देखो प्रष्ठ ३३५४ ) तथा उसीमें ज्ञानाधिकारकी ८ वीं गाथाकी टीकामें श्री 
जयसेनाचायने बारम्बार “सम्यक्त्व पर्याय? शब्दका प्रयोग करके यह स्पष्ट 


कर दिया है कि सम्यर्द्श न पयौय है । ( देखो प्रष्ठ १२६-१३७-१३८ ) 
(१२) यह ऊपर बताया जा चुका है कि सम्यग्दश न भद्धा गुणकी 


निर्मल पर्यौय है । “श्रद्धा” गुशको 'सम्यक्तव” गुणके नामसे भी पहचाना 
जाता है। इसलिये पंचाध्यायी (अध्याय २ गाथा ९४४ ) में सम्यकत्वको 
त्रोंकालिकगुण कहा है, वहां सम्यक्त्वगुणको श्रद्धा गुण ही समझना 
चाहिये । इसप्रकार सम्यक्त्वको गुणके रूपमें जानना चाहिये | सम्यकृत्व 
गुणकी निमल पर्याय सम्यर्दश न है। कहीं कहीं सम्यग्दश न पर्यौयको भी 


'सम्यकृत्व” कह्दा गया है। 
(१३) सम्यकूत्व-श्रद्धा गुणकी दो प्रकारकी पयोयें हैं । एक सम्य- 


रद्शन दूसरी मिश्यादश न | जीवोंके अनादिकालसे सम्यक्त्व गुणको 
पर्याय मिथ्यात्वरूप होती है| अपने पुरुषाथ के द्वारा भव्य जीव उस मि- 
थ्यास्वपर्योयको दूर करके सम्यक्त्व पर्यायको प्रगट कश्सकते हैं | सम्यग्दशन 
पर्यायके प्रगट द्ोने पर गुण पर्यायश्ली अभेद विवक्षासे यह भी कहा जाता 
है कि 'सम्यकत्व गुण प्रगट हुआ है? जैसे शुद्ध त्रं कालिक गुण है बसी ही 
शुद्ध पर्यायें सिद्ध दशामें श्रगट द्वोती दै इसलिये सिद्ध भगवानके 
सम्यक्त्व इत्यादि आठ गुण होते हैं--ऐसा कहा जाता है । द्रव्य-गुण- 
पर्योयकी भेद दृष्टिसे देखने पर यह समभना चाहिये कि वास्तवमें वे 
सम्यकूत्यादिक आठ गुण नहीं किन्तु पर्याय हे । 
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(१४) श्रद्धा गुणकी निर्मल पर्याय सम्यग्द्श न है, यह व्याख्या 
गुण ओर पर्यायके स्वरूपणका भेद समभकनेके लिये है। गुण त्र कालिक 
शक्तिरूप होता है और पर्याय प्रति समय व्यक्तिरूप होती है | गुणसे कार्य 
नहीं होता किन्तु पर्यायसे होता है । पर्याय प्रति समय बदलती रहती है 
इसलिये प्रति समय नई पर्यायका उत्पाद और पुरानी पर्यौयका व्यय होता 
ही रहता है । जब श्रद्धा गुणकी ज्ञायिक पर्याय ( क्षायिक सम्यग्दश न ) 
प्रगट होती है तबसे अनन्त काल तक वह वैसी ही रहती है । तथापि प्रति 
समय नई पर्यौोयकी उत्पत्ति और पुरानी पर्यायका व्यय द्वोता द्वी रहता है। 
इसप्रकार सम्यग्दश न श्रद्धा गुणकी एक ही समय मात्रकी निर्मेल पर्याय है। 

(१४) श्री उमास्वामी आचायने तत्त्वाथ सूत्रके पहले अध्यायके 
दूसरे सूत्रमें कहा हे-“तत्त्वाथ श्रद्धा नं सम्यकदशनं'”'यहां “श्रद्धान! श्रद्धागुण 
की पर्याय है इसप्रकार सम्यग्दश न पर्यायकों अभेद नयसे श्रद्धा भी कद्दा 
जाता है । 

श्री समयसारजीकी 2४४ कीं गाथामें श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेवने 
कहा है कि-- “जीवादिश्रद्धान' सम्यकृत्व, ” यहां भी “अ्रद्धान! श्रद्धा 
गुण पर्याय है ऐसा समभना चाहिये | 

(१६) उपरोक्त कथनसे सिद्ध हुआ कि सम्यकदश न श्रद्धा गुणकी 
(सम्क्त्व गुणकी) एक समय मात्रकी पर्याय ही है, ओर ज्ञानीजन किसी 
समय अभदनयकी अपेक्षासे उसे 'सम्यकत्व गुण के रूपमें अथवा आत्माके 
रूपमें बतलाते हें । 
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ज्ञान ओर चारित्रका ब्रीज़ सम्यग्दशंन है, यम और ; 

प्रशमभाव हा जीवन सम्यग्दशन ही है, ओर तप तथा स्वाध्याय ६ 
का आधार भी सम्यग्दशन ही है--ऐसा आचार्यों ने कह्दा है । 


! 
( ज्ञानागव अ० ६ गाया "४ | 
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(१७) हे जीवो ! सम्पक्व की आराधना करो 


जीव, अजोव, आसूव, बंध, संवर,निजंरा और मोक्ष इन सात 

तक्त्वोंका यथावत्‌ निश्चय,--आत्मा में उनका वास्तविक प्रतिभास ही सम्य- 
ग्द्शन है। परिडत और बुद्धिमान मुमुक्तुको मोक्ष स्वरूप परम सुख स्थानमें 
निर्विन्न पहुँचानेमें यह पहली सीढ़ी रूप है। ज्ञान, चारित्र और तप- यह 
तीनों सम्यक्त्व सहित हों तभी मोक्षाथसे सफल हैं, वंदनीय हैं, कार्यंगत हैं । 
श्रन्यथा वह्दी ( ज्ञान, चारित्र और तप ) संसारके कारणारूपसे ही परि- 
णमित होते रहते हैं । संक्तेपमें--सम्यक्त्वरहित ज्ञान द्वी अज्ञान है, सम्य- 
क्त्व रहित चारित्र दी कपाय, ओर सम्यक्त्व रहित तप ही काय-क्लेश है । 
ज्ञान, चारित्र और तप--इन तीनों गुणोंको उज्ज्वल करनेवाली--ऐसी 
यह सम्यकृश्रद्धा प्रथम आराधना है; शेष तीन आराधनाएँ एक सम्यक्त्व 
की विद्यमानतामें द्वी आराधक-भावरूप बतती है। इसप्रकार सम्यक्त्वकी 
अकथ्य और अपूव महिमा जानकर उस पवित्र कल्याण मूर्तिरूप सम्यक्‌- 
दर्शनको, इस अनंतानंत दुःखरूप अनादि संसारकी आत्यंतिक निवृत्तिके 
धथ हे भव्यो ! तुम भक्ति भाव पूबक अंगीकार करो, प्रति समय आराधना 
करो । ( श्री आत्मानुशासन पू० ९ ) 
चार आराधनाओंमें सम्यक्त्व आराधनाको प्रथम कहनेका क्‍या 

कारण है ?-ऐसा प्रश्न शिष्यको उठने पर आचायदेव उसका समाघान 


करते हैं:- 
+ लेप | + 
शम बोध वृत्त तपसां, पाषाणस्येव गोरव पूृषः । 
पूज्य महामणेरिव, तदेव सम्यकत्व संयुक्तम्‌ ! १५ ॥ 
आत्माको मंद कपायरूप उपशमभाव, शाम्राभ्यास रूप ज्ञान,पापके 
त्यागरूप चारित्र और अनशनादिरूप तप-- इनका जो महतृपना है वह 


सम्यक्त्वके बिना मात्र पाषाण बोकके समान है,--आत्माथ फलदायी नहीं 
है। परन्तु यदि वही सामग्री सम्यक्त्व सहित दो तो महामणि समान 
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पूजनीक हो जाती है। अर्थात्‌ वास्‍्तबिक फलदायों और उत्कृष्ट महिमा ' 
योग्य होती है | 

पाषाण और मण्ि-यह दोनों एक पत्थर की जातिके हैं, श्र्थात्‌ 
जाति अपेक्षासे तो यदह्द दोनों एक हैं; तथापि शोभा, कलक आदिके विशेष- 
पनेके कारण सशणिका थोड़ा-सा भार बहन करे तो भी भारी मद्दत्वको प्राप्त 
होता है, लेकिन पाष|णका अधिक भार उसके उठानेवालेको मात्र कष्टरूप 
ही द्वोता है; उसीप्रकार मिथ्यात्व क्रिया और सम्यक्त्व क्रिया-दोनों क्रिया 
की अपेक्षासे तो एक ही हैं; तथापि अभिप्रायके सत-असत्पनेके तथा बस्तुके 
भान-बेभानपनके कारणाको लेकर मिथ्यात्व सहित क्रियाका अधिक भार 
बहन करे तो भी वास्तविक महिम। युक्त ओर आत्मलाभपनेको प्राप्त नहीं 
होता, परन्तु सम्यक्त्व सद्दित अल्प भी क्रिया यथाथ आत्मलाभदाता और 
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(१५ ) सम्यग्दर्शन पाध्तिका उपाय 


जय धश्यरिहन्त 
प्रवचनसारकी ८० वीं गाथा पर पूज्य श्री कानजी स्वामीका प्रवचन 
जो वास्तवर्मे अरिहंतकों जानता है वह अपने भात्माको अवश्य जानता है 


आ्राचायदेव कहते हैं कि-मैं शुद्धोपयोगकी प्राप्तिके लिये कटिबद्ध 
हुआ हूं; जेसे पहलवान ( योद्धा ) कमर बांधकर लड़नेके लिये तेयार द्वोता 
है उसी प्रकार मैं अपने पुरुषा्थंके बलसे मोह मल्लका नाश करनेके लिये 
कमर कसकर तैयार हुआ हैँ । 

मोक्षामिलाषी जीव अपने पुरुपाथ के द्वारा मोहके नाश करनेका 
उपाय विचारता है। भगवानके उपदेशमें पुरुषार्थ करनेका कथन है| भग- 
बान पुरुषाथके द्वारा मुक्तिको प्राप्त हो चुके हैं और भगवानने जो उपाय 
किया वह्दी उपाय बताया है, यदि जीव वह उपाय करे तो हो उसे मुक्ति हो, 
अर्थात्‌ पुरुषाथके द्वारा सत्य उपाय करनेसे ही मुक्ति होती है, अपने आप 
नहीं होती । 

यदि कोई कहे कि “केवली भगवानने तो सब कुछ जान लिया है 
कि कौनसा जीव कब मुक्त होगा ओर कोन जीव मुक्त नहीं होगा; तो किर 
भगवान पुरुषाथ करनेकी क्‍यों कहते हैं ?” तो ऐसा कहनेवालेक्री बात 
मिथ्या है। भगवानने तो पुरुषाथका ही उपदेश दिया है, भगवानके केवल- 
ज्ञानका निण॒य भी पुरुपाथके द्वारा द्वी होता है । जो जीव भगवानके कहे 
हुये मोक्षमार्गका पुरुषाथ करता है उसे अन्य सब साधन स्वयं प्राप्त दो 
जाते हैं। अब ८०-८१-८२ इन तीन गाथाशञ्ोोंमें बहुत सरस बात आती है। 
जैसे माता अपने इकलोते पुत्रको हृदयका हार कहती है उसीग्रकार यह 
तीनों गाथायें हृदयका हार हैं | यद्द मोक्षकी मालाके गु फित मोती हैं; यह 
तीन गाथायें तो तीन रत्न ( श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र ) के सदश हैं | उनमें पहली 
८० वीं गाथामें मोहके क्षय करनेका उपाय बतलाते हैं:-- 
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जो जाणदि अरहंतं दव्वत्तमुणत्त पज्जयत्तहिं । 

सी जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लय॑ || ८०॥। 

' अथ;--जो अरहंतको द्रव्यरूपसे, गुणरूपसे, ओर पर्यायरूपसे 
जानता है, वद्द ( अपने ) आत्माको जानता है और उसका मोद्द अवश्य 
नाशको प्राप्त होता है । 

इस गाथामें मोहको सेनाको जोतनेके पुरुषार्थंका विचार करते हैं । 
जहां मोहके जीतनेका पुरुषार्थ किया वहां--अहतादि निमित्त उपस्थित होते 
ही हैं | जहां उपादान जाग्रत हुआ वहां निमित्त तो होता द्वी है। काल - 
आदि निमित्त तो सब जीवके सदा उपस्थित रहते है, जीव स्वयं जिस 
प्रकारका पुरुषाथ करता है उसमें कालको निमित्त कहा जाता है। जब यदि 
कोई जीब शुभ भाव कर के स्वगमें जाय तो उस जीवके लिये वह्द काल 
म्वगंका निमित्त कहलाता है। यदि दूसरा जीव उसी समय पाप करके 
नरकमसें जाय तो उसके लिये उसी कालको नरकका निमित्त कहा जाता हे, 
ओर कोई जीव उसी समय स्वरूप समभमकर स्थिरता करके मोक्ष प्राप्त करे 
तो उस जीवके लिये वही काल मोक्षका निमित्त कद्दल्लाता है। निमित्त तो 
हमेशा विद्यमान है, किंतु जब स्वयं अपन पुरुपाथके द्वारा अहतके स्वरूपका 
झौर अपन आत्माका निशय करता है तब ज्ञायिक सम्यक्त्व अवश्य प्रगट 
होता है ओर मोहका नाश होता है। 

जिसने अहत भंगवानके द्रव्य गुण पर्यायके स्वरूपको जाना है 
वह जीव अल्पकालमें मुक्तिका पात्र हुआ है, अरहंत भगवान कअभआत्मा हैं, 
उनमें अनंतगुण हैं उनकी केवलज्ञानादि पर्याय है उसके निणयमें आत्माके 
अनंतगुण और पूण पर्यायकी सामथ्यका निर्णय आजाता है उस निर्णयके 
बलसे अल्पभालमें केवलज्नान प्राप्त द्वो जाता है इसमें संदेहको कहीं स्थान 
नहीं है, यहां इस गाथामें क्ञायिक सम्यक्त्वकी ध्वनि है । 

“जो अहंत को द्रव्यरूपमें गुणरूपमें और पर्यायरूपमें जानता है 
वह” इस कथनमें जाननवालेके ज्ञानकी महत्ता समाविष्ट है। अहतको 
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जाननेवाले ज्ञानमें मोह-च्षयका उपाय समाविष्ट कर दिया है, जिस ज्ञानने 
अहत भगवानके द्रव्य गुण पर्यायको अपने निर्ेयमें समाविष्ट किया है 
उस ज्ञानने भगवानसे कमका ओर विकारका अपनेमें अभाव स्व्रोकार किया 
है अर्थात्‌ द्रव्यसे गुणसे और पर्यायसे परिपूर्णताका सद्भाव निणयमें प्राप्त 
किया है। “जो जानता है? इसमें जाननेवाली तो वर्तमान पर्याय है। 
निर्णय करनेवालेने अपनी ज्ञान पर्यायमें पूर्ण द्रव्य-गुण-पर्योयका अम्ति- 
रूपमें निणय किया है और विकारका निपेव किया है ऐसा निणय करनेवाले 
की पूर्ण पर्याय किसी परके कारणसे कदापि नहीं हो सकती, क्योंकि उसने 
अरहंतके समान अपने पूर्ण ग्वभावका निर्णय कर लिया है। जिसने पूण 
स्वभावका निरणय कर लिया है उसने क्षेत्र, कर्म अथवा कालके कारण मेरी 
पर्याय रुक जायगो, ऐसी पुरुषार्थ द्वीनताकी बातको उड़ा दिया है। 
द्रव्य- गुण-पर्यायसे पूर्ण स्वभावका निणय करलेनेके बाद पूण पुरुषाथ 
करना द्वी शेप रह जाता है; कहीं भी रुकनंकी बात नहीं रहती । 


यह मोह क्षयके उपाय की बात है। जिसने अपन ज्ञानमें अरहंतके 
द्रव्य गुण पर्योयको जाना है उनके ज्ञानमें के्रलज्लानका द्वार गु फित हं।गा-- 
उसको पर्याय केवलज्ञानकी ओर की ही होगी । 


जिसने अपनी पर्यायमें अहतके द्रव्यगुण पर्यायकोी जाना है उसने 
अपने आत्माको ही जान लिया है उसका मोद्द अवश्य क्षयको प्राप्त द्ोता है, 
यह कितनी खूबीके साथ बात कही है । वतमानमें इस क्षेत्रमें ज्ञायिक सम्य- 
कत्व नहीं है तथापि 'मोहक्षयको प्राप्त होता है! यह कहनेमें अंतरंगका 
इतना बल है कि जिसने इस बातका निणय किया उसे बतमानमें भले ही 
क्ञायिक सम्यक्त्व न हो तथापि उसका सम्यक्त्व इतना प्रबल ओर अप्रतिहत 
है कि उसमें क्ञायिकद्शा प्राप्त होनेतक बीचमें कोई भंग नहीं पड़ सकता । 
सवज्ञ भगवानका आश्रय लेकर भगवान कुन्दकुन्दाचाय देव कहते हैं कि 
जो जीव द्रव्य गुण पर्यायके द्वारा अरहंतके स्वरूपका निर्णय करता है बह्द 
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अपने आत्म!को ही वैसा जानता है और वह जीव ज्ञायिक सम्यक्रत्वके ही 
सार्गपर आरूढ़ है; हम अपूर्ण अथवा ढोली बात नहीं करते ! 


पंचमकालके मुनिराजने यह बात कही है और पंचमकालके जीयों 
के लिये मोहक्ञयक्रा उपाय इससें बताया है | सभी जीवोंके लिये एक दी 
उपाय है | पंचमकालके जीवोंके लिये कोई प्रथक्‌ उपाय नहीं है | जीव तो 
सभी कालमें परिपूर्ण ही है तब फिर उसे कौन रोक सकता है ? कोई नहीं 
रोकता । भरततक्तेत्र अथवा पंचमकाल कोई भी जीवको पुरुषाथ करनेसे नहीं 
रोकता । कोन कहता है कि पंवमकालमें भरतत्षेत्रसे मुक्ति नहीं है। आज 
भी यदि कोई महाविदेह क्षेत्रमेंसे ध्यानस्थ मुनिको उठाकर यहां भरतत्षेत्रमें 
रख जाय तो पंचगएल और भरतनक्षेत्रके द।नेरः भी वह मुनि पुरुषार्थके 
द्वारा क्षयक्त अणीको माडकर केवलज्ञान शोर भुक्तिको प्राप्त कर लेवा ! इससे 
यह सिद्ध हुआ के मोक्ष किसी काल अथरा क्षेत्रफे द्वारा नहा रूकता पँचम- 
कालमें भरतक्तेत्रमें जन्‍्मा हुआ जीव उस भबसे मोक्षकरो प्राप्त नहीं होता, 
इसका कारण काल अथवा ज्षेत्र नहीं है; रिन्‍लु वह जीव स्वयं ही अपनी 
योग्यताके कारण मंद परुपार्थी है । इस लिये बाह्य निमित्त भी वैसे ही प्राप्त 
होते हैं | यदि जीव स्वयं तीत्र पुर्पाथ करके मोक्षक्े प्राप्त करनेके लिये 
तेयार होजाय तो उसे बाह्ममें भी क्षेत्र इत्यादि अनुकूल निमित्त प्राप्त दो द्वी 
जाते हैं अथीत्‌ काल अथवा ज्षेत्रही ओर देखनकी आवश्यकता नहीं रहतो 
किंतु पुरुषाथंकी आर ही देखना पड़ता है। पुरुषाथके अनुसार घर्म 
होता है | काल अथवा ज्ेत्रके अनुसार धर्म नहीं होता । 


जो अरहंतको जानता हैँ वह अपने आत्माको जानता है शभर्थात्‌ 

जैसे द्रव्य गुण पर्याय स्ट्ररूप ऋहत है उसी स्वरूप मैं. हूँ। अरिहंतके 

जिलने द्रव्य गुण पर्याय है उतने ही द्रव्य गुण पर्याय मेरे हैं। अरिहंतकी 

पर्याय शक्ति परिपूण है तो मेरी पर्याय की शक्ति भी परिपूण हो है। बते- 

मानमें उस शक्तिको रोकनेवाला जो विकार है वह मेरा स्वरूप नहीं है। 
ष्् 
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इस्र प्रकार जो जानता है उसका मोह खलु जादि लय॑! अर्थात्‌ निश्चयसे 
क्षयको प्राप्त होता है, यही मोहक्षयका उपाय है | 


टीका; --' जो वास्तवमें अरिहंतको द्रव्यरूपमें, गुणरूपमें और 
पयौयरूपमें जानता है वह वास्तवमें आत्मको जानता है क्योंकि दोनोंमें 
निश्चयसे कोई अंतर नहीं है” यहांपर वाम्तवसें जानने की बात कही है । 
मात्र धारणाके रूपमें अरिहंतको जाननेकी बात यहां नहीं ली गई हे क्योंकि 
बह तो शुभ राग है| वह जगतकी लोकिक विद्याके समान है उसमें पअात्मा 
को विद्या नहीं है | वास्तवर्मे जाना हुआ तो तब कहलायगा जब कि आझरि- 
हंत भगबानके द्रव्य गुण पर्यायके साथ ऋपन आत्माके द्रब्य गुण पर्यायको 
मिलाकर देंख कि जेसा अरिहंतका स्वभाव है बेसा ही मेरा ग्वभाव हैं। 
यदि ऐसे निणयके साथ जाने तो वास्तक्सें जाना हुआ कहलायगा। इस 
प्रकार जो बास्तवर्म अरिहंदको द्रव्य-गुण-पर्याय स्वरूपस जानता है वह 
वास्तवमें अपने आत्माकों जानता है और उसे सम्यरदशन प्राप्त होता है । 


अरहंत भगवानकों जाननेमें सम्यदशन आ जाता है। स्वामी 
कातिकेयानुप्रेज्ञामें कहा है कि “णादं जिणेण शियदं ...... ”यहां यह आशय 
है कि जिनन्द्रदेवन जो जाना है उसमें कोई अंतर नहीं आ सकता इतना 
जानने पर अरिहंतके केबलज्ञानका निणुय छापनेमें आगया। बह यथार्थ 
निर्णय सम्यग्दशनका कारण होता है। सर्वकज्षदेवन जैसा जाना है वैसा ही 
होता है इस निणयमें जिनेन्द्रदे बके और अपन फेबलज्ञानकी शक्तिकी प्रतीति 
अंतर्हित है। अरिहंतके समान ही अपना परिपूण स्वभाव ख्याल्में 
आगया है; अब मात्र पुरुषाथके द्वारा उस रूप परिशमन करना ही शेष रह 
गया है । 

सम्यग्ट्रष्टि जीव अपने पूरा म्वभावकों भावना करता हुआ अरिहंत 
के पूर्ण स्वभावका विचार करता है कि जिस जीवको जिस द्रव्य क्षेत्र काल 
भाषसे जैसा होना श्री अरिहंतदेवन अपने ज्ञानमें जाना है वैसा ही होगा 
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उसमें किंचितूमात्र भी फक नहीं होगा ऐसा निणय करनेबाले जीवन मात्र 
ज्ञान स्वभावका निणय किया कि वह अभिप्रायसे संपूरण ज्ञाता होगया उसमें 
केवलज्ञान सम्मुखका अनंत पुरुषपाथ आगया। 

केवलज्ञानी अरिहंतप्रभुझआ जैसा भाव है बसा अपने ज्ञानमें जो 
जीब जानता है वह्द वास्तवमें अपने आत्माको जानता है; क्‍योंकि अ 'रहंतके 
ओर इस आत्माके स्वभाव निश्चयत:ः कोई अंतर नहीं है। अरिहंतके स्व- 
भावको जाननेवाला जीव अपने वैसे स्वभावकी रुचिसे यह यथाथंतया 
निश्रय करता है कि वह ग्वयं भी अर्हिंतके समान हो है। अरिहंतदेवका 
लक्ष्य कर भेसें जा शुभ रास है उसकी यथ वात नहीं है | किन्तु जिस ज्ञानने 
अरिहंतका यथार्थ निणय कया है उस ज्ञानको बात है । निशय करनवाला 
ज्ञान अपन स्वभावका भी निशय करता है और उसका मोह क्षयक्रों अवश्य 
प्राप्त होता है । 


2 


प्रबचनसारके दूसरे अध्यायको ६५ वीं गाथामें कद्दा है कि-- “जो 
अरिहंतको, सिद्धको तथा साधुको जानता है 'ऐैर जिसे जीवोपर अनुकम्पा 
है उसके शुभरागरूप परिशाम है” इस गाथामें अरिहंतक्े जाननबालेके शुभ 
राग कहा है। यहां मात्र विकल्पसे जाननको अपेक्त!से बात है, यह जा बात 
है सो शुभ विकल्पकी बात है जब कि यहां ता ज्ञान स्वभावके निश्चय युक्त 
की बात है। अरिहंतके स्वरूपका विकल्पके द्वार; जान किंतु मात्र ज्ञान 
स्वभावका निश्चय न द्वो ता वह प्रयोजनभूत नहीं है ओर ज्ञान स्वभाबके 
निश्चयसे युक्त अरिहंत की ओरका विकल्प भी राग है, वह रागको शक्ति नहीं 
किंतु जिसने निश्चय किया है उस ज्ञानकी ही अनंत शक्ति है ओर वह ज्ञान 
ही मोह क्षय करता है उस निणय करनेवाले क्षानने केवलज्ञानकी परिपूण 
शाक्तकों अपनी पर्यौयकी स्व पर प्रकाशक शक्तिमें समाविष्ट कर लिया है। 
मेरे ज्ञानकी पर्याय इतनी शक्ति संपन्न है कि निम्मित्तकी सद्दायताक्े बिना : 
ओर परके लक्ष्यके बिता तथा विकल्पके बिना केवलज्ञानी अग्हितके 
द्रव्य, गुण, पर्यायकों अपनेमें समा लेती है--निणयमें ले लेती दे । 
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वाह ! पंचमकालके मुनिने केवलज्ञानके भावामृत्को प्रवाहित किया 
है | पंचमकालमें अमृतकी प्रबल धारा बह्दा दी है | ग्वयं केवलज्ञान प्राप्त 
करनेकी तैयारी है इसलिये आचाय भगवान्‌ भावका मंथन करते हैं वे 
केवलज्ञानके ओरकी पुरुषाथकी भावनाके बलसे कदते हैं कि मेरी पर्यौयसे 
शुद्धोपयोगके कार्यरूपमें केवलज्ञान ही आंदोलित हो रहा है। बीचमें जो 
शुभ विकल्प आता है उस विकल्पकी श्रेणीको तोड़कर शुद्धोपयोगकी अखंड 
हारमालाओ दी अंगीकार करता हूँ । केवलज्ञानका निश्चय करनेकी शक्ति 
विकल्पमें नहीं कितु स्वभानर्ण ओरके ज्ञानमें है । 


अरिहंत भगवान्‌ आत्मा हैं । अरिहंत भगवानके द्रव्य,गुण, पर्याय 
ओर इस आत्माके द्रव्य, गुण, पर्यायमें निश्चयसे काई अंतर नहीं है और 
द्रव्य, गुण, पर्यायसे अर्हिंतका स्वरूप स्पष्ट है-परिपूर्ण है; इसलिये जो 
जीब द्रव्य, गुण, पर्यायसे अग्हिंतको जानता है बह जीब शओआरत्माको ही 
जानता है और आत्मा को जानने पर उसका दर्शन मोह अवश्य क्षयको 
प्राप्त होता है । 


यदि देव, गुरुके स्वरूपको यथाथतया जाने तो जीवके भिथ्यात्व 
कदापि न रहे । इस संबंधर्मं मोक्षमाग प्रकाशकमें कहा है कि मिथ्यार्दृष्टि 
जीब जीवके विशेषणोंकोी यथावत्‌ जानकर बाह्य विशेषणोंसे अरिहूंत देवके 
माद्दात्म्यको मात्र आज्ञानुसार मानता है अथवा अन्यथा भी मानता है। 
यदि कोई जीवके ( अरिहंतके ) यथावत्‌ विशेषणोंकोी जान ले तो वह्द 
मिथ्यादृष्टि न रहे । 


( मोक्षमार्ग प्रकाशक ) 


क्‍ इसी प्रकार गुरुके स्वरूपके संबंधमें कहते हें- सम्यग्दशन-ज्ञान- 
घारित्रकी एकतारूप मोक्षमाग ही मुनिका यथ थ रूक्षण है, उसे नहीं पह- 
चानता । यदि उसे पहचान ले ता वह मिथ्याहृष्टि १दापि न रहें । 
( मोक्षमार्ग प्रकाशक ) 
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इसी प्रकार शाम्रके स्वरूपके सम्बन्धमें कहते हें--यहां तो अनेकांत 
रूप सच्चे जीवादि तत्त्वोंक, निरूपण है तथा सच्चा रत्नत्नय भोक्षमार्ग 
बताया है। इसलिये यह जैन शाख्रोंशी ऊत्कृष्टता हे, जिस यह नहीं 
जानता | यदि उसे पहचान ले तो वह भिथ्य'ट्रष्टि न रहे । 
[ म्रोक्षमाग प्रकाशक ] 


तीनोंमें णक ही बात कही है कि यदि उसे पहचान ले तो मिथ्या- 
दृष्टि न रहे । इसमें जो पड़चःनने को बात की है बह यथाथ निरणयपूवक 
जाननेकी बात है| यदि देव, गुरु, श/ब्रर्ो यधाथतया पहचान ले तो उसे 
अपने आत्मारी पहचान अवश्य हो जाय ओर उका दशन मोद निश्चयसे 
क्षय हो जाय । 


हि 


यहां जो द्रव्य गुण, पर्यायस अर्हिंतका जानता है उसे ...... ? 
ऐसा कहा है किंतु (>द्धकों जाननऊो क्यों लहीं कहा ? इसका कारण यह 
है कि यहां शुद्धोपवोगका अधिकार चल्न रहा है। शुद्धोपयोंगसे पहले 
अरिहंत पद प्रगट होता है, इसलिय यहां आरहन्तकों जानने की बात कही 
गई है। और फिर जाननेमें निर्मित्तरूप सिद्ध नहीं दोते किंतु अश्हिं 
निममित्तरूप होते हैं तथा पुरुपा्थे शी जाग्रतिसे आत्द्वंत दशाके प्रथट होजान 
पर अघ!तिया कर्मोकी दूर करनके लिये पुरपाथ नहीं है अर्थात्‌ प्रयत्नसे 
केवलज्ञान-अरि हंत दशा प्राप्त की जाती है इसलिये यहां अरिहंतकी बात 
कद्दी है| वास्ततबमें तो अरिहंतका स्वरूप जान लेने पर समस्त सिद्धोंका 
स्वरूप भी उसमें आ ही जाता है । 


अर्हितके द्रव्य, गुण, पर्यायकरा भांति ही अपने आत्माके स्वरूप 
को जानकर शुद्धीपयोगकी हार्मालाके द्वारा जीव अरिहंत पदको प्राप्त 
द्वोता है । जो अरिहंतके द्रव्य, गुण, पर्याय म्वरूपकोा जायता है उसका 
मोह नाशकों अवश्य प्राप्त दोता हे। यहां 'जो जाणदि! अर्थात्‌ हो 


जानता है! ऐसा कहकर ज्ञानका पुरुषाथ !सद्ध किया है । जो ज्ञानके द्वारा 
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जानता है उसका मोह ज्ञय हो जाता है किन्तु जो ज्ञानके द्वारा नहीं 
जानता उसका मोह नष्ट नहीं होता । 

यहां यहू कहा है कि जो अर्हिंतकों द्रव्यसे गुणसे परयौयसे 
जानता है वह अपने आत्म) जानता है और उसका मोह अवश्य क्षय 
हो जाता है । 

अरिहंतश द्रव्य, गुण, पर्यायसे कैसे जनता चाहिये और मोह 
क्यों कर नष्ट होता है यह आगे चक्त कर कहा जायगा । 


पहले कहा, जा चुका है कि जो अरिहतका द्रव्यरूपसे, गुणरूपसे 
ओर पर्याय रूएस जानता हे वह अपन आत्माकी जानता है ओर उसका 
मोह अवश्य क्षयका प्राप्त हाता है | अश्हिंतको द्रव्य, गुण, पर्याय रूपसे 
किस प्रकार जानना चाहिये और मोहका नाश कैसे द्ोता है यह सब यहां 
कहा जायगा | 

श्री प्रवचनसार का गोथा ८८--८१--८२ में संपूर्ण शाश्षका सार भरा 
हुआ है। इसमें अनंत तोौथकरके उपरेशक्रा रहस्य समाविष्ट होज्ञाता है। 
आाचाय प्रभ्ुन ८२ वीं गाथासें कहा है कि ८८-८१वीं गाथामें कथित विधि 
से ही समस्त आंग्हंत मुक्त हुय हैं| समस्त तीथंकर इसी उपायसे पार हुये 
हैं और भव्य जीबोंझ। इसीका उपदेश दिया है। जतमान भव्य जीबोंके 
लिये भी यद्दी उपाय है। समोहका नाश करनेके लिये इसके अतिरिक्त दूसरा 
कोई उपाय नहीं हे । 

जिन आत्माओंको पात्र द्ोकर अपनी योग्यताके पुरुषाथ के द्वारा 
स्वभावको प्राप्त करना हँ--ओर मोहका क्षय करना है उन आत्माओंको क्‍या 
करना चाहिये ? यह यहां बताया गया हैं| पहले तो अरिहंतको द्रव्य-गुण- 
पर्यायसे जानना चाहिये। भगवान अरिहंतका आत्मा केैंसा था, उनके 
आत्माके गुणोंका शक्ति-सामथ्य केसी थी ओर डनकी पूण पर्यायका क्‍या 
स्वरूप है-इसके यथाथ भावबको जो निश्चय करता है वह्द वास्तवमें अपने ही 
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द्रव्य, गुण, पर्याय स्वरूपको निम्धय करता है। अरिहंतको जानते हुये यह 
प्रतीति करता है कि “ऐसा ही पूण स्वभाव है, ऐसा दी मेरा स्वरूप है” 
अरिहंतके आत्माकों जानने पर अपना आत्मा किस प्रकार जाना जाता है, 
इसका कारण यहां बतलाते हैं | 'बास्तवमें जो अश्हिंतको जानता है वह 
निश्चय ही अपने आत्माको जानता है क्योंकि दोनोंमें निश्चयसे कोई अंतर 
नहीं है ।” अरिहंतके जैसे गुणा, पर्याय हे तैने ही इस आत्माके द्रव्य 
पर्याय हैं। त्म्तु, उसकी शक्ति और उस्तक्की अजम्था जैती अ्इितदेदके 
दे बसी ही मेरे भी है ! इसप्रकार जो अपने पूर्ण +बरूपकी प्रशीत्ति करता 
है वही अग्हिंतको यथाथतया जानता है । यह नहीं द्वो सकता कि अरिहंत 
के स्वसरूपको तो जान ओर अपन आत्थाके स्वरूगक)। न जाने । 
यहां स्वभावकोा एकमेक के के कहते & के अच्हिंतका और अपना 
आत्मा समान हो है ये जा अग्हिंतकी जाइता है बह अपने आत्माको 
अवश्य जानता है छोर जझका मोद्द क्षय हो जाता है। यहां पर “जो अगरिहंत 
को जानता है वह अपने आत्नाकोी तासता है? इसप्रकार अस्हिंतक आत्मा 
के साथ ही हल खज्वाकी क्यों वज्ञाया है, दुसरेके दाथ क्यों नदीं सिल्ताया ? 
“जी जगत के आत्माओंको जासता है बह गिनज्नकों जानता है' ऐसा नहीं 
कहा, परंतु “जी अजहतके आत्माको जानता है बह अपने आत्माको 
जानता है” ऐसा कद्ठा है इसे अब अधिक स्वरूप कहते ह--“अरिहंतका 
स्वरूप अंतिम तापमानझो प्राप्त म्वणके स्वसरूप्को भांति परिस्पष्ट ( सब 
तरहसे स्पष्ट ) है | इसलिये उसका ज्ञान होने पर सब आत्माक्ा ज्ञान हो 
जाता है ।” 
जैसे अन्तिम तापसे तपाया हुआ सोना बिज्कुल खरा होता है 
उसी प्रकार भगवान अरिहंतका आत्मा द्रव, गुण. पर्यायसे संपूर्ण ठ्या 
शुद्ध है। आचाय”ब कहते है कि हमें तो! आत्माका शुद्ध स्वरूप बतलाना 
है. विकार आत्माकः स्वम्घप नहीं हैँ आत्मा विकर रहित शुद्ध पूण स्वरूप 
है यह बताना है और इस शुद्ध आत्म स्रूपके प्रतिबिंब समान श्री अरि- 
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हंसका आत्मा है, क्‍योंकि वह सब प्रकार शुद्ध है। अन्य आत्मा सब्बे 
प्रकार शुद्ध नहीं है | द्रव्य, गुणकी अपेक्षासे सभी शुद्ध है कितु पयौयसे 
शुद्ध नहीं हैं इसलिये उन आत्माओंको न लेकर अरिहंतके ही आत्माको 
लिया है, उस शुद्ध म्बरूपकों जो जानता है वह अपने आत्माको जानता 
है ओर उसका मोह च्षय हो जाता है | अर्थात्‌ यहां आत्माके शुद्ध 
स्वरूपको जाननेकी ही बात है। आत्माके शुद्ध स्वरूपको जाननेके अतिरिक्त 
मोह क्षयका कोई दूसरा उपाय नहीं है । सिद्ध भगवानक्रे भी पहले 
अरग्हिंत दशा थी इसलिये अरिहंनके म्वरूपको जानने पर उनका म्वरूप भी 
ज्ञात द्वी जाता है । अरिहंत दशा पूवक ही सिद्धदशा होती है । 


द्रव्य, गुण तो सदा शुद्ध ही हैं किंतु पयोयक्रो शुद्धि करनी है 
पर्यायकी शुद्धि करनेके लिये यह्‌ जान लेना चाहिये कि द्रव्य, गुण, पर्याय 
की शुद्धताका स्वरूप कैसा है ? अस्हित भगवानका आत्मा द्रव्य, गुण 
ओर पर्याय तीनों प्रकारसे शुद्ध है और अन्य आत्मा पर्यायकी श्रपेक्षासे 
पूण शुद्ध नहीं है इनलिये अर्हंनके स्वरूपको ज्ञाननेकों कहा है । जिसने 
अग्हिंतके द्रव्य, गुण, पर्याय स्वरूपको यथा जाना है डसे शुद्ध स्त्रभावकी 
प्रतीत ही गई है अर्थात्‌ उप्तकी परयोय शुद्ध है'न लगी है और उसका 
दशनमोह नष्ट हो गधा है । 


सोममें सो टंच शुद्ध दशा होनेकी शक्ति है, जब अग्निके द्वारा ताव 
देकर उसकी ललाई दूर को जाती है तब्र वह शुद्ध होता है ओर इमप्रकार 
ताव दे देकर अंतिम आंचसे वह संपूर शुद्ध किया जाता है और यही 
सोनेका मूलस्वरूप है बह सोना अपन ट्रव्य गुण पर्यायकों पूणताको प्राप्त 
हुआ है | इसीप्रकार अरिहंतका आत्मा पहले अज्ञानदशाप्रें था फिर आत्म- 
ज्ञान और म्थिरताके द्वारा क्रमशः शुद्धताकों बढ़ाकर पुण दशा प्रगटकी है 
अब वे द्रव्यगुण पर्याय तीनोंसे पूरा शुद्ध हैं और अनंतकाल इसी प्रकार 
रहेंगे । उनके अज्ञानका  रागद्घषका ओर भवका अभाव है। इसप्रकार 
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अरिहंतके आत्माको, उनके गुणोंको ओर उनकी अनादि अनंत पर्यायोंको 
जो जानता है वह अपने आत्माके यथाथ स्वरूपको जानता है और उसका 
मोह अवश्य ज्ञयको प्राप्त होता है। अरिहंतका आत्मा परिस्पष्ट है--सब 
तरहसे शुद्ध है । उन्हें जानकर ऐसा लगता है कि अहो ! यह तो मेरे शुद्ध 
स्वभावका ही प्रतिबिम्ब है मेरा स्वरूप ऐसा हो है। इसप्रकार यथाथतया 
प्रतीति होनेपर शुद्धसम्यक्त्व अवश्य ही प्रगट द्वोता है | 


अरिहन्तका आत्मा ही पूर्ण शुद्ध हे । गणधरदेव मुनिराज इत्यादि 
के आत्माश्रोंकी पूर्ण शुद्धदशा नहीं है इसलिये उन्हें जानने पर झात्माके 
पूर्र शुद्ध स्वरूपका ध्यान नहीं आता । अरिहंत भगवानके आत्माको जानने 
पर अपने आत्माके शुद्ध र्वरूपका ज्ञान अनुमान प्रमाणके द्वारा होता है 
ओर इसीलिये शुद्ध स्वरूपकी जो विपरीत मान्यता है वह क्षयको प्राप्त होती 
है । “अहो ! आत्माका स्वरूप तो ऐसा सब प्रकार शुद्ध है, पर्यायमें जो 
विकार है सो भी मेरा स्वरूप नहीं है ! अरिहंत जैसी ह्वी पूर्णादशा द्वोनेमें 
जो कुछ शेष रह जाता है वह मेरा स्वरूप नहीं है, जितना अरिहंतमें है 
उतना ही मेरे स्वरूपमें है” इसप्रकार अपनी प्रतीति हुई अर्थात्‌ भ्रज्ञान 
ओर विकारका कतृ त्व दूर होकर स्वभावको ओर लग गया | और स्वभाव 
में द्रृव्यगुण पर्यायकी एकता होनेपर सम्यग्दर्शन ह्वोगया | श्रब उसी स्वभाव 
के आधारसे पुरुषाथके द्वारा राग-हंषका सवंधा क्षय करके अरिहंतक समान 
हो पूणदशा प्रगट करके मुक्त होगा । इसलिये अरिहंतके स्व॒रूपको जानना 
ही मोहक्षयका उपाय है। 


यह बात विशेष समभने योग्य है, इसलिये इसे अधिक स्पष्ट किया 

जा रहा है । अरिहंतको लेकर बात उठाई है, अथोत्‌ वास्तवमें तो आत्माके 

पूण शुद्ध स्वभावकी ओरसे ही बातका प्रारंभ किया है। अरिहंतके समान 

ही इस आत्माका प्ण शुद्ध स्वभाव स्थापन करके उसे जाननेकी बात कद्दी 

है | पहले जो पूर्ण शुद्ध स्वभावको जाने उसके धम होता है, किंतु जो जान- 
९ 
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नेका पुरुषाथ ही न करे उसके तो कदापि घर्म नहीं होता। अर्थात्‌ यहां 
ज्ञान और पुरुषाथ दोनों साथ ही हें तथा सत्‌ निमित्तके रूपमें अरिहंत देव 
ही हैं, यद्द बात भी इससे ज्ञात होगई । 

चाहे सोटंची सोना हो, चाहे पचासटंची हो. दोनोंका स्वभाव 
समान है किन्तु दोनोंकी वर्तमान अबम्थारों अंतर है । पचासटंची सोनेमें 
अशुद्धता है उस अशुद्धताको दूर करनके लिये उसे सौटंची सोनेके साथ 
मिलाना चाहिये | यदि उसे ७५ 2ंवी सोनेके साथ मिल्नाया जाय तो उसका 
वास्तविक शुद्ध स्वरूप ख्यालमें नहीं आयगा आर वह कभी शुद्ध नहीं द्वो 
सकेगा ! यदि सोटंची सोनेके साथ मिलाया ज्ञाय तो सोटंच शुद्ध करनेका 
प्रयत्न करे, किन्तु यदि ७५ टंची सोनेको ही शुद्ध सोना मानले तो वह 
कभी शुद्ध सोना प्राप्त नहीं कर समेगा ! इसीप्रकार आत्माका स्वभाव तो 
शुद्ध ही है किन्तु बतंमान अचम्धामें अशुद्धता है। अरिदंत ओर इस 
आत्माके बीच वतमान अवम्थारसस आदर हे । वतमान अबमब्यासें जो अशु- 
द्धता है उसे दूर करना है इसलिये अर्टंत मगवानके पूण शुद्ध द्रव्य-गुण- 
पर्यायके साथ मिल्ञान करना चाहिये कि 'अही ! यह आत्मा तो केव्रल्ज्ञान 
स्वरूप है, पूर्ण ज्ञान सामथ्यं है और किंचित म'त्र भी विकारवान्‌ नहीं है; 
मेरा स्वरूप भी एसा ही है, में भी अग्हिन्त जेरशः ही स्वभाववंत हूँ! ऐसी 
प्रतीति जिसन की उसे निर्ित्तोंडी ओर नहीं रखना होता, कथोंकि अपनी 
पूणद्शा अपन स्वभावके पुरुपाथमे रे पाया हे निर्मित्तमें से नहीं आती; 
तथा पुण्य पापकी ओर अथवा झपूण दशाका छुपा भी नहीं देखना पड़ता 
क्योंकि वह आत्माका स्वरूप नहां है; बस ! आअब अपने द्रव्य-गुणकी 
ओर ही पर्योयकी एकाग्रता रूप क्रिया केग्सी हती है। एकराग्नता करते करते 
पर्याय शुद्ध हो जाती है। ऐसी एडआग्रवा कोन झूमता हे ? जिसने पहले 
अरिहंतके स्वरूपके साथ मिल्ाद करके अपने पूर्णा म्वरूपको ख्यालमें लिया 
हो वह अशुद्धताकों दूर करनके लिये शुद्ध स्वभावकी एकाग्रताका प्रयत्न 
करता है, किन्तु जो जीव पूर्ण शुद्ध म्वरूपको नहीं जानता और पुण्य पाप 
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को दी अपना स्वरूप मान रहा है वह जीव अशुद्धताको दूर करनेका प्रयत्न 
नहीं कर सकता, इसलिये सबसे पहले अपने शुद्ध स्वभावकों पहचानना 
चाहिये । इस गाथामें आत्माके शुद्ध स्व्मावकों पहचाननेको रीति बताई 
गई है । 

“अरिहंतका स्वरूप सब प्रकार स्पष्ट है जेसी वह दशा है वैसी दी 
इस शात्माकी दशा होनी चाहिये | ऐसा निश्चय किया अथोत्‌ यह जान 
लिया कि जो अरग्हिंत दशामें नहीं होते वे भाव मेरे स्वरूपमें नहीं हैं-- ओर 
इसप्रकार विकार भाव ओर स्व्भावकों भिन्न २ ज्ञान लिया; इसप्रकार 
जिसने अरिहंतका ठीक निशय बाग लिया ओर यह प्रतीति करली कि 
मेरा आत्मा भी वैसा ही है उसका इशन मोह नष्ट होकर उसे क्षायिक 
सम्यक्त्वकी प्राप्रि होती हे ) 

ध्यान रहे कि यद्‌ अपूव वात है, इसमें मात्र अरिहंतकी बात नहीं 
है किन्तु अपन आत्माकों एक्मेक करनेकी बात है । अरिहंतका ज्ञान करने 
वाला तो यह आत्मा है | अश्हितकी प्रतीति करने वाला अपना ज्ञान स्व- 
भाव है । जो अपने ज्ञान स्वभावके द्वारा अर्द्िंतकी प्रतीति करता है उसे 
अपन आत्माकी प्रतीति अवश्य दे जाती है । और फिर अपने स्वरूपको 
ओर एकाग्रता करते करते केवलज्ञान दे जाता है | इसप्रकार सम्यग्द्शंनसे 
प्रारंभ करके केवलशझ्ञान प्राप्त करन तकका अग्रतिद्दत उपाय बता दिया गया 
है | ८२ वीं गाथामें कहा गया है कि समस्त तीथकर इसी विधिसे कमेका 
क्षय करके निर्वाणको प्राप्त हुये है ओर यही उपदेश दिया है। जैसे अपना 
मुंह देखनके लिये सामन स्वच्छ दपंण रकछ्धा जाता है उसीप्रकार यहां 
आत्मस्वरूपको देखनेके लिये अरिहंत भगवानकों आदशरूपमें ( आदशका 
अर्थ दर्पण है ) अपने समक्ष रखा है। तीथकरोंका पुरुषाथ अप्रतिहत 
होता है, उनका सम्यक्स्व भो अश्नतिदत होता है, ओर श्रेणी भी अप्रतिद्दत 
होती है और यहां तीथकरोंके साथ मिलान करना है. इसलिये तीथकरोंके 
समान दी अग्रतिहत सम्यग्द्शनकों ही बात ली गई है मूल सूत्रमें “मोहो 
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खलु जादि तस्सलयं” कहा गया है, उसीमें से यह भाव निकलता है। 
अरिहंत ओर अन्य आत्माओंके स्वभावमें निश्चयसे कोई अन्तर 


नहीं है अरिहंतका स्वरूप अंतिम शुद्ध दशारूप है इसलिये अरिहंतका 
ज्ञान करने पर समस्त आत्माओं के शुद्ध स्वरूपका भी ज्ञान हो जाता है । 
स्वभावसे सभी आत्मा अरिहंतके समान हैं। परंतु पर्यायमें अंतर है। 
यहां तो सभी आत्माओंको अरिहंतके समान कद्दा है, अभव्यको भी अलग 
नहीं किया । अभव्य जीवका स्वभाव और शक्ति भी अरिहंतके समान ही 
है | सभी आत्माओंका स्वभाव परिपूण है, किन्तु अवस्थामें पूर्णता प्रगट 
नहीं है, यह उनके पुरुषाथका दोष है बह दोष पर्यायका है स्वभावका नहीं । 
यदि स्वभावको पहचाने तो स्वभावके बलसे पर्यायका दोष भी दूर किया 
जा सकता है | 


भले ही जोबोंकी वरतमानमें अरिहंत जैसी पूर्ण दशा प्रगट न॒हुई 
हो तथापि आत्माके द्रव्य गुण पर्यायकी पूर्णताका स्वरूप कैसा द्वोता दै यह 
स्वयं बतमान निश्चित कर सकता है । 


जब तक अरिहंत केवली भगवान जैसी दशा नहीं होती तब तक 
आत्माका पूरणो स्वरूप प्रगट नहीं द्ोता। अरिहंतके पूर्ण स्वरूपका ज्ञान 
करने पर सभी आत्माओंका ज्ञान हो जाता है सभी आत्मा अपने पूर्ण 
स्वरूपको पहचान कर जबतक पूर्णंदशाको प्राप्त करनेका प्रयत्न नहीं करते 
तब तक वे दुःखी रहते हैं। सभो आत्मा शक्ति स्वरूपसे तो पूण ही हैं 
किंतु यदि व्यक्तदशारूपमें पूण हों तो सुख प्रगट हो । जीबोंको अपनी ही 
अपूर्णद्शाके कारण दुःख दै वह दु:ख दूसरेके कारण से नहीं है इसलिये 
झन्य कोई व्यक्ति जोबका दुःख दूर नहीं कर सकता, किंतु यदि जीव 
स्वयं अपनी पूणताको पहिचाने तभी उसका दु:ख दूर हो, इससे मैं किसी 
का दुःख दूर नहीं कर सकता ओर अन्य कोई मेरा दुःख दूर नहीं कर 
सकता ऐसी स्वतंत्रताकी प्रतीति हुई और परका कतृ त्व दूर करके ज्ञाता- 
रूपमें रहा यही सम्यर्दशंनका अपूब पुरुषाथ है । 
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पूर्ण स्वरूपके अज्ञानके कारण द्वी अपनी पर्यायमें दुःख है उस 
ढुःखको दूर करनेके लिये अरिहंतके द्रव्य गुण पर्यायका अपने ज्ञानके द्वारा 
निर्णय करना चाहिये। शरीर, मन, वाणी, पुस्तक, कम यह सब जड़ 
हैं--अचेतन हैं, वे सब आत्मासे बिलकुल भिन्न हैं; जो रागठ्बंष होता है वह 
भी वास्तवमें मेरा नहीं है, क्योंकि अरहंत भगवानकी दशामें रागद्वष नहीं 
है । राग के आश्रयसे भगवानकी पूर्णेदशा नहीं हुई | भगवान की पूर्णंदशा 
कहांसे आई ? उनकी पूर्णदशा उनके द्रव्य-गुणके ही आधारसे आई है। 
जैसे अरिहंतकी पूर्णदशा उनके द्रव्य गुणके आधारसे प्रगट हुईं है वैसे द्वी 
मेरी पूणदशा भी मेरे द्रव्य गुणके ही आधारसे प्रगट द्वोती है। विकल्प 
का या परका आधार मेरी पर्यायके भी नहीं है। “अरिहंत जैसी पूर्णदशा 
मेरा स्वरूप है ओर अ्पणंदशा मेरा स्वरूप नहीं है” ऐसा मैंने जो निर्णय 
किया है वह निर्णयरूपदशा मेरे द्रब्य-गुणके द्वी आरधारसे हुई है। इसप्रकार 
जीवका लक्ष्य अरिहंतके द्रव्य-गुण पर्याय परसे हटकर अपने द्रव्य-गुण 
पर्याय की ओर जाता है और वह अपने स्वभाबको प्रतीतिमें लेता है | स्व- 
भावको प्रतीतिमें लेनेपर स्वभावकी ओर पर्याय एकाम्र द्वो जाती है अर्थात्‌ 
मोहको पर्योयका आधार नहीं रहता और इसप्रकार निराधार हुआ मोहद्द 
अवश्य क्षयको प्राप्त द्दोता है । 
सब प्रथम अरिहंतका लक्ष्य होता तो है किन्तु बादमें अरिहंतके लक्ष्य 
से भी हटकर स्वभावकी श्रद्धा करनेपर सम्यग्दशन-दशा प्रगट होती है । 
सर्वेज्ञ अरिहंत भी आत्मा हैं और मैं भी आत्मा हूँ ऐसी प्रतीति करनेके बाद 
अपनी पर्यायमें सवज्ञसे जितनी अपू्णता है उसे दूर करनेके लिये स्वभाव 
में एकाग्रता का प्रयत्न करता है । 
अरिहंतको जानने पर जगतके समस्त आत्माओंका निणय हो गया 
कि जगत्‌के जीव अपनी अपनी पर्यायसे ही सुखी दुःखी हैं | अरिहंत प्रभु 
अपनी पूर्ण पर्यायसे ही स्वयं सुखी हैं इसलिये सुखके लिये उन्हें अन्न, जल, 
बस्न्र इत्यादि किसी पदार्थ की आवश्यकता नहीं द्वोती ओर जगतके जो 
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जीव दुःखी हैं वे अपनी पर्यायके दोपसे ही दुःख हैं । पर्यायमें मात्र राग 
दशा जीतने को ही अपना मान चेठे हैं और संपूर्ण स्वभावकों भूल गये है 
इसलिये रागका ही संवदन करके दुःखी द्वोते है किंतु किसी निमित्तके 
कारणसे अथवा कर्म के कारण ठःखी नहीं हैं; ओर न अन्न, वस्र इत्यादिके 
न मिलनेसे दुःखी है, टुःखका कारण अपनी पर्यात्र है ओर दुःखको दूर 
करनेके लिये अरिहंतको पहिचानना चाहिये | &!रिहंतके द्रव्य गुण, पर्याय 
को जानकर उन्हींके समान अपनेको मानना चाहिये कि में मात्र रागदशा 
वाला नहीं हूं किंतु में तो रागरहित परिपूर्ण ज्ञान स्वभाव वाला हूँ 
मेरे ज्ञानमें दुःख नहीं हा सकता, इसप्रकार जो अपनेको द्रव्य, गुण 
रवभावसे अरिहंतके स्मान ही मान तो वतमान राग पर से 
अपने लद्धयकों हटाकर द्रव्य, गुण स्वभाव पर लद्द॒य करे ओर अपने स्वभाव 
की एकाग्रता करके पर्याशके दु:बबबा दूर करे, एसा दोनेसे जगत्‌के किसी भी 
जीवके पराधीनवा नहीं है | में किती अन्‍्च जीवका अथवा जड़ पदाथका 
कुछ भी नहीं कर सकत, | संपण पदाथ स्वतंत्र ८, गुकके अपनी पर्यायका 
उपयोग अपनी ओर करना है, यही छुखठ। उपाय हे। इसके अतिरिक्त 
जगतमें अन्य कोइ सुखका उपाय नहीं है । 

में देश आदिके काय कर डालू, ऐसी मान्यता भी बिल्कुल मिथ्या 
है । इस मान्यतामें तो तोतन्र आकुलता का दुःख है। में जगतके जीबोंके 
दुःखको दूर कर सकता हूं, ऐल्ती मान्यता निजको ही महान दुःखका कारण 
है | परको दःख या सुख देनेके लिये काई समर्थ नहीं है । जगतके जीवबोंको 
संयोग का दःख नहीं है किंतु अपने ज्ञानादि म्वभावकी पर दशाको नहीं 
जाना इसी का दुःख है| यदि अरिहंतके आत्माके साथ अपने आत्माका 
मिलान करे तो अपना म्बतंत्र स्वभाव प्रतीतिम अ!ये | अहो ! अरिहंतदेव 
कित्ी बाह्य संयोगसे सुखी नहीं किंतु अपने ज्ञान इत्यादि की पूण दशासे 
ही वे संपर्ण सुखी हैं । इसलिय सुख्य आत्माका ही स्वरूप है, इसप्रकार 
स्वभावकों पहिचान कर रागठ्प रहित होकर परमानंद दशाको प्रगट करे। 
अरिहन्तके वास्तविक स्वरूपको नहीं जाना इसलिये अपने स्वरूपको भी 
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नहीं जाना ओर अपने स्वरूपको ठीक २ नहीं जाना, इसीलिये ही यह सब 
भूल होती है । 

मुझे परिपूर्ण स्वतंत्र सुख दशा चाहिये है, सुखके लिये जैसी स्व- 
तंत्र दशा होनी चाहिये जैसी पुर स्वतंत्र दशा अरिहंतके है ओर अरिहस्तके 
समान द्वी सब का स्वभाव है इसलिये से भी वैसा ही पूणण स्वभाववाला 
हैँ, इसप्रकार अपने स्वभाव की प्रतीति भी इसीके साथ सिलाकर 
बात की गई है | जिसग अपर झासमें यह शिश्वय किया उसने सुखके लिये 
पराधीन हृष्टिकी आंत खदबदाहट का शगल कर दिया है। पहले अज्ञानसे 
जहां तहां खदबदाहट ऋरता रहता था कि रुपये-पसमें से सुख प्राप्त करलू', 
रागमेंस सुख्य लेते, देव, गुस, शाख्से सुम्ब प्र:प्त कर लू अथवा पुस्य 
करके सुख्य पा लू--इस प्रकार परके लक्ष्यसे सुख मानता शा, वह मान्यता 
दूर हो गई हे कर मात्र अपले स्थभावो ही सुखका साधन माना है; ऐसी 
सममभ होने पर सम्यरदशन हाता है । 


सम्यकत्व कैसे होता है यह बाह इन गाथामें कही गई है। भग- 
बान अग्हिन्त ऋ न जो किंचित पर्स है ओर थे पाप. वे पुएय पाप रहित 
हैं, उनके ज्ञान दशन साचमें कोई कमी नहीं है; उसी प्रकार मेरे स्वरूपमें 
भी पुएय पाप अथवा कोई हसी रहीं है उेली प्रीति करनेपर द्रव्यहृष्टि हुई । 
अपणता मेरा सूझूग नहीं) * इसकिये ऋबघ एश अयम्था की ओर देखने 
की आवश्यकता रहीं रही कित पर गुख ठशा प्रगट कर्लेक्रे लिये स्वभाव 
में ही एकाग्रता कश ने की आवश्यकता +ही | शुद्ध दशा वशहग्से प्रगट होती 
है या स्वभावमें से ! स्वसावसे से प्रथश इन चाही अबम्थाकों प्रगट करने 
के लिये स्वभायरों ही एकाग्रता करनी है | इतना न घर यह धारणा 
दूर हो जाती हे कि किसी भी अन्य पदाश की सहायतासे मेरा काय होता 
है; ओर वतंमान पर्यायसे जे अपूणंता है वह स्वभाव की एकाग्रताके पुरु 
पाथके द्वारा पूर्ण करना है, आयात मात्र ल्लाचरें हो क्रिया कम्नी है, यहां 
प्रत्येक पर्यायमें सम्पक पुरुषाथंका ही काम है । 
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किसीको यहद्द शंका हो सकती है कि अभी तो अरिहन्त नहीं हैं तब 
फिर अरिहंतको जाननेकी बात किस लिये की गई है ? उसके समाधान के 
लिये कहते हैं कि--यहां अरिहन्त की उपस्थिति की बात नहीं है किंतु अरि- 
हन्तका स्वरूप जाननेकी बात है | अरिहन्तकी साक्षात्‌ उपस्थिति हो तभी 
उसका स्वरूप जाना जा सकता है--ऐसी बात नहीं है। अमुक क्षेत्र की. 
अपेक्षासे अभी अरिहन्त नहीं हैं किंतु उनका अस्तित्व अन्यत्र मद्दाविदेष् 
क्षेत्र इत्यादिमें तो अभी भी है| श्ररिहन्त भगवान साक्षात्‌ अपने सनन्‍्मुख 
विराजमान हों तो भी उनका स्वरुप ज्ञानके द्वारा निश्चित होता है, वहां 
अरिहन्त तो आत्मा हैं उनका द्रव्य, गुण अथवा पर्याय दृष्टिगत नहीं द्वोवा 
तथापि ज्ञानके द्वारा उनके स्वरूप का निर्णय होता है, ओर यदि वे दूर हों 
तो भी ज्ञानके द्वारा ही उनका निर्णय अवश्य होता है। जब वे साक्षात्‌ 
विराजमान होते हैं तब भी अरिहन्तका शरीर दिखाई देता है। क्‍या वह 
शरीर अरिइहन्तका द्रव्य, गुण अथवा पर्याय है ? क्‍या द्व्यध्वनि अरिहृन्त 
का द्रव्य, गुण अथवा पर्याय है ? नहीं। यह सब तो आत्मासे भिन्न है। 
चैतन्यस्वरूप आत्मा द्रव्य उसके ज्ञान दशंनादिक गुण ओर उसकी कंवल- 
ज्ञानादि पर्याय अरिहन्त है। यदि उस द्रव्य, गुण, पयौयको यथाथ तया पह- 
चान लिया जाय तो अरिहन्तक सर्वरूपको जान लिया कहलायगा | साज्षात्‌ 
उनके द्रव्य, गुण, अरिहन्त प्रभुके समक्ष बेठकर उनकी स्तुति करे परंतु यदि 
पर्यायक स्वरूपको न सममे तो बह अरिहंतक स्वरूपकी स्तुति नहीं कहलायगी। 


क्षेत्र की अपेक्षासे निकटमें अ्ररिहन्तकी उपस्थिति हो या न हो, 
इसक साथ कोई संबंध नहीं है किन्तु अपने ज्ञानमें उनके स्वरूपका निर्शय 
है या नहीं, इसीक साथ संबंध है । क्षेत्रापेत्ञासे निकटमें ही अरिहन्त भग- 
वान विराजमान हों परन्तु उस समय यदि ज्ञानके द्वारा स्वयं उनके स्वरूप 
का निर्णय न करे तो उस जीवको आत्मा ज्ञात नहीं हो सकता और उसके 
लिये तो अरिहन्त बहुत दूर हैं । और वतमानमें ज्षेत्रकी श्रपेक्षासे अरिहन्त 
भगवान निकट नहीं हैं तथापि यदि अपने ज्ञानके द्वारा अभी भी अरिहन्तके 
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स्वरूपका निर्णय करे तो आत्माकी पहिचान हो और उसके लिए अरिहन्त 
भगवान बिल्कुल निकट ही उपस्थित हें । यहां क्षेत्रकी अपेक्षासे नहीं किन्तु 
भावकी अपेक्तासे बात है! यथाथ सममाक्का संबंध तो भावक्रे साथ है। 


यहां यह कहा गया हे कि ऋत्हित कब # और कब नहीं । महा- 
बिदेह ज्षेत्रमें अथवा भरनत्षेत्रं डोशे काजमें जगिहतकी साक्षात्‌ उपम्धिति 
के समय भी जित आत्मा-एँल द्वतयनाश-छाटर्स अपसे ज्ञानमें अरिहंतके 
स्वरूपका यथाथ निशय नहीं किया, उस 5 बोंके जिसे नो उस समय भी 
अर्हंतकी उपस्थिति नहीं के बराबर हा गा मबनत्षेत्रमें पंचमकालमें 
साक्षात्‌ अरिहृंतकों अनुपग्धितिरें की | स आत्य शनि द्रव्य, गुण, पर्याय 
से अपने ज्ञानमें ऋरटतवे स्वम्परय : किया है उनके लिये अरिहंत 


भगवान मानों सान्षात बराजयानस € | 


हर 


समवशरगणार्म थी जया “पथ आज तक ग्वरूपका निशांय करके 
७, त्मस्व रूपका सममे कर उस हाय + लये ही आरिहंत भगवान्‌ निमित्त 
कहे गय ह कितु | लिएय नहीं दिया रह आये तो साक्षात्‌ अरि- 
हँत भगवान निमित भा नहीं कहलाय ! आज भो जो अप्हंतरा निर्णय 
करके आत्म स्वरूपको सममझते क# पह्यश उप 5ऊ%ये झ 5 में ४:गिहंनल भगवान 
निमित्त कहलाते & । 


चल 
5 
हि 
9९१ 
न्ध्ध 
त्ज्ड 
॥। 
जे 
धर 


जिसका दृष्टि गगानज्ञ पर # यह खन्ना इस्पदत ने कि. बतमानमें 
इस क्षेत्रमें अस्हिल नहीं £ैं | हू क्षाई | अध्यित नहीं हे किनसे अरिहंतका 
निश्चय करनवाल! तेगा ज्ञान तो है जसती दृष्टि उपादान पर है वह 
अपने ज्ञानके बलसे अग्दिंतका निणय कब के ज्षेत्रभदको दूर कर देता है। 
अर्हिंत तो निमित्त €ैं | यहां अग्हिंतके निणय करने वाले ज्ञानकी महिमा 
है । मूल सूत्रगं “जों जाण॒दि” बहा है अ्जस्‌ जानणबले ज्ञान मोद्चक्तषयका 
कारण है किन्तु अरिहंत तो अलग ही * वे इस आत्माका मोहक्षय नहीं 
करते। 

१७ 
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समोशरण में बेठने वाला जीव भी क्षेत्रकी अपेक्तासे अरिहंतसे 
तो दूर ही बैठता है अर्थात्‌ क्षेत्रकी अपेक्षासे तो उसके लिये भी दूर ही हैं 
ओर यहां भी क्षेत्रसे अधिक दूर हें किन्तु क्षेत्रकी अपेक्षासे अंतर पड़जानेसे 
भी कया हुआ ? जिसके भावमें अर्हिंतको अपने निकट कर लिया है उसके 
लिये वे सदा ही निकट ही विराजते हैं और जिसने भावमें अरिहंतको दूर 
किया है उसके लिये दूर हें । क्षेत्रकी दृष्टिसे निकट हों या न हों इससे क्‍या 
होता है ? यहां तो भावक्े साथ मेल करके निक्टता करनी है। अहो ! 
अरिहंतके विरहको भुला दिया है तब फिर कौन कहता है कि अभी अरि 
हँंत भगवान नहीं हैं ? 

यह पंचम कालके मुनिका कथन है, पंचम कालमें मुनि होसकते 
हैं। जो जीव अपने ज्ञानके द्वारा आर्हतके द्रव्य गुण पर्योयको जानता है 
उसका दशन मोह नष्ट हो जाता है। जो ज्ञीब अग्हिंतके स्वरूपको भी किप- 
रूपसे मानता दो ओर अरिहंतका यथार्थ नशेय किये विना उनकी पूजा 
भक्ति करता हो उसके मिथ्यात्वका नाश नहीं दो सकता | जिसने अरिहंतके 
स्वरूपको विपरीत माना उसने अपने अ्रात्मस्तरूगकोी भी विपरीत ही माना 
है और इसलिये बह मिथ्याहष्टि है। यहां भिथ्यात्वके नाश करनेका उपाय 
बताते है जिनके मिथ्यात्वका नाश होगया है उन्हें सममकानेके लिये यह 
बात नहीं है किन्तु जो मिथ्यात्व नाश करनके लिये तेयार हुये है उन जीचबों 
के लिये यह कहा जा रहा है | वतमानमें-इप५ कालमें अपने पुरुषाथके द्वारा 
जीवके मिथ्यात्वका नाश हो सकता हैं इसलिये यह बात कही है, अत 
सममभमें नहीं आता इस घाग्णाकों छोड़कर समभनेका पुरुषाथ करना 
चाहिये । 

यद्यपि अभी क्षायिक सम्यक्त्व नहीं होता क्तु यह बात यहां नहीं 
की गई है | आचायदेव कहते है कि जिसने अग्हिन्तके द्रव्य, गुण, पर्याय 
को जानकर आत्म स्वरूपका निणय किया है बह जीव क्षायिक सम्यक्त्व 
को श्रणीमें ही बेठा है इसलिये हम अभी से उसके दर्शन मोहका क्षय 
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कहते हैं । भले ही अभी साज्षञात्‌ तीथंकर नहीं है तो भी ऐसे बलवन्तर 
निणुयके भावसे कदम उठाया है कि साक्षात्‌ अरिहन्तके पास जाकर 
क्षायिक सम्यक्त्व प्राप्त करके क्ञायिक श्रेणीके बलसे मोहका सबंथा क्षय 
करके केवलज्ञान अरिहंत दशाको प्रगट कर लेंगे। यहां पुरुषा्थ की ही 
बात है, वापिस होनेकी बात है ही नहीं । 

अरिहन्तका निणय करनेमें संपूर्ण स्वभाव प्रतीतिमें आजाता 
है । अरिदन्त भगवानके जो पूण निर्मल दशा प्रगट हुई है बह्द 
कहां से हुई है? जहां थी वहांसे प्रगट हुई है या जहां नहीं थी 
वहां से प्रगट हुई है? स्वभावमें पूर्ण शक्ति थी इसतलये स्वभावके 
बलसे वह दशा प्रगट हुई है, म्त्रभाव तो मेरे भो परिपूण है. स्व- 
भावमें कचाई नहों है। च॒त्त! इस यथाथ प्रतातिमें द्रव्य-गुणकी 
प्रतीति होगई ओर द्रठ्य -गु'शक्की ओर पर्याय कुकी तथा आ।त्माके स्वभाव- 
सामथ्यकी रृष्टि हुई एवं विकल्यकोीं अथवा परकी दृष्टि हट गई । इसप्रकार 
इसी उपायसे सभी आत्मा अपने द्रव्य-गुग-पर्याय पर दृष्टि करके क्षायिक 
सम्यक्त्बको प्राप्त होते हैं ओर इसो प्रकार सभी आत्माओंका ज्ञान होता 
है; सम्यक्त्वका दूसरा कोई उपाय नहीं है । 

अनंत आत्माएं हैं उनमें अल्प कालमें मोक्ष जाने वाले या अधिक 
कालके पश्चात्‌ मोक्ष जानेबाले सभी आत्मा इसी विधिसे कम क्षय करते 
हैं। पूरा दशा अपनी विद्यमान निज शक्तिमें से आती है और शक्तिकी 
दृष्टि करने पर परका लक्ष्य टूट कर स्व में एकाग्रताका द्वी भाव रहने पर 
क्षायिक सम्यक्त्व होता है | 

यहां धम करनेकी बात है | कोई आत्मा पर द्रव्यका तो कुछ कर 
ही नहीं सकता । जैसे अरिहंत भगवान सब कुछ जानते हैं परन्तु परद्रव्य 
का कुछ भी नहीं करते | इसीप्रक्ार यह आत्मा भी ज्ञाता स्वरूपो है, ज्ञान 
स्वभावकी प्रतीति ही मोहत्तयका कारण है। ज्ञणिक विकारी पर्यायमें राग 
का कतेव्य माने तो समझना चाहिये कि उस जीवने अरिहन्तके स्वरूपको 
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नहीं माना | ज्ञासमें अनंत पश्टय्यका कठ त्व मानना ही महा अधम है 
ओर ज्ञानमें अर्हस्तका लिशाय किया कि अनंत परद्वव्यका कतृ त्व हट 
गया, यहा घम ह। छझेानसम रू ५7 का वतू त्व हट गया इसालय अब ज्ञान 
में ही स्थिर होना दाता रे झार 5+के लक््यस जो विकार भाव होता है 
उसका कत त्य भी नहीं सता | सात्र ज्ञाता रूपस रहता दे, यही मोह क्षयका 
उपाय है| जिसने आरिहृंउके स्वखू्यकों जाना बह सम्यस्टरप्टि धर्मात्मा है 
और वही जेन दे ; जेल जि्ेन्द्र अग्हन्तका स्वभाव है वेसा ही अपना 
स्वभाव है ऐसा विश॒य करना सी जेनत्व है ओर फिर स्तभावके पुरुषाथ 
के द्वारा वैसी पूर्ण दशा प्रगट दरन; से। जिनत्व है । अपना निज स्वभाव 
जाने बिना जेनत्व नहों हा सकता । 

जिसने अरिहंतके द्रव्य, गुश॒ पर्यायक्रा जान लिया उसने यह 
निश्चय कर लिया हैं कि में अपन द्रव्य, गुण पयोषक्ती ए+ताके द्वारा राग 
के कारणसे जा पर्याथयकी अनकदा होती है उच्त दुर इम्ंगा तभी मुझे सुर 
होगा | इतना निश्चय किया कि उसको यह लबाबपरीत सान्यताएं छूट जाती 
हैं कि में परका कुछ कर लकता हैं अथवा विद्वस्य धर्म होता है। अब 
स्वभावके बलसे स्वभावमें एकाथता करके स्थिर होना होता है तब फिर 
उसके मोह कहां रह सकता है ? मोहका क्षय हो ही जाता है । मेरे आत्मा 
में स्वभावके लक्ष्यसे जो निर्मेलताका अंश प्रगट हुआ है बह निमेल दशा 
बढ़ते २ किस हद तक निमलरूपमें प्रगट होती है ? जो अरिहंतके बराबर 
निमलता प्रगट होती हे बह मेरा स्वरूप है, यदि यह जानले तो अशुद्ध 
भावोंसे अपना स्वरूप मिन्न हे ऐसे शुद्ध स्व भ/वकी प्रतीति करके दर्शन 
मोहका उसी समय क्षय करद अथात्‌ वह सम्पर्दष्टि होजाय, इसलिये 
अरिहंत भगवानके स्वरू्पका द्रत्य गुण, पर्यायक्ते द्वारा यथा निर्णय करने 
पर आत्माकी प्रतीति हाती & आर यही मोह क्षयका डपाय है। 


“ा ईसके बाद -- 
अब आग द्रव्य, गुण, परयोदका स्वरूप बताया ज्ञायगा ओर यह 


शै 
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बताया जायगा कि द्रव्य, गुश, पर्योयकोीं किस अ्कार जानने से मोह क्षय 


होता है। 


[ जो जीब अग्हिंतको द्रव्य, गुण, पर्योयटुपसे जानता है वह 
अपने आत्माकों जानता है ओर उसका मोह अवश्य ज्षयको प्राप्त होता है। 
अरिहंतका स्वरूप सवप्रकार शुद्ध है इसलिये शद्ध आत्म स्वरूपके प्रति- 
बिम्बके स्थान श्रा अन्दर ता आत्या है ! यरिहंत जैसा ही इस आत्मा 
का शुद्ध स्वभाव स्थापित करके उसे जनने को 4।त कही है। यहां मात्र 
अरिहंतकोी ही बात नहों हे किन्तु अपन आत्माछो प्रतीति करके उसे 
जानना है, क्योकि अरगिहतरमों ओर इन आत्मासे निश्चयसे कोई अंतर नहीं 
है | जा जीव अपन ज्ञानसें जरहँलका निणय करता है उस जीवके भावसें 
अरिटिस मगवान साक्ष/त्‌ विराजमान रहते है, उसे अरिहंतका विरदह नहीं 
होता | इस प्रकार छापने जाने आ्ग्शिनतकी यथाथ प्रतीति करने पर अपने 
आत्माी प्रर्ताति होता हे आर इसका संह अवश्य क्षयको प्राप्त होता है। 
यह पहिले कहे रखे ऋक्षनका सार है। अब द्रव्य, गुण, पर्यायका स्वरूप 
विशेष रूपसे बताते , उप्ते उानमेक्रे बाद अन्तरंगर्में किस प्रकारकी क्रिया 
करने से मोद्द ज्षयको श्राप्त द्वाता है, यद्द बताते हैं । ] 


जो जीव अपने पुरुपाधंके द्वारा आत्माकों जानता है उस जीवका 
मोह अवश्य क्षयकशी प्राप्त द्वोता हे-ऐसा कहा है, किन्तु यह नहीं कहा कि 
मोह कमंका बल कम हो तो आ।त्माको जाननेका पुरुषपाथ प्रगट हो सकता 
है, क्योंकि मोह+म कहीं आत्मा!कों पुरुषाथ करनेसे नहीं रोकता! जब 
जीव अपन ज्षानमें सच्चा पुरुषाथ करता है तब माह अवश्य क्षय हो जाता 
है | जोवक, पुरुषाथ स्वतन्त्र है, 'पहिलल | ज्ञान कर तो मोह क्षयको प्राप्त 
हो! इसमें उपादानसे कायका द्वोना सद्ध किया है किन्तु 'पहिले मोह क्षय 
हो तो तुके आत्माका ज्ञान प्रगट हो! इसप्रकार निसित्तकी ओरस विपरीत 
को नहीं लिया है, क्योंकि निमित्तकों लेकर जीवमें कुछ भी नहीं द्वोता । 
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अब यह बतलाते हैं कि अरिहंत भगवानके स्वरूपमें द्रव्य गुण 
पर्याय किसप्रकार हैं । “वहां अन्बय द्रव्य है, अन्वयका विशेषण गुण है, 
अन्वयके व्यतिरेक ( भेद ) पर्याष है” [ गाथा ८० टीका ] शरीर अरि- 
हन्त नहीं है किन्तु द्रव्यगुणु पर्याय स्वरूप आत्मा अरिहन्त है। अनन्त 
अरिहन्त ओर अनन्त आत्माओं का द्वव्यगुण पर्यायसे क्‍या स्वरूप है यह 
इसमें बताया है । 
---ट्रेव्य--- 
यहां मुख्यतासे अर्हन्त भगवानके द्रव्य गुण पर्यायकी बात है। 
अरिहन्त भगवानके रवरूपमें जो अन्वय है सो द्रव्य है। जो अन्वय है 
सो द्रव्य है! इसका क्‍या अथ है? जो अवस्था बदलती है वह कुछ 
स्थिर रहकर बदलता है । जेसे पानीमे लद्दरं उठती हैं वे पाती और शीत- 
लता को स्थिर रखकर उठती हैँ, पानीक बिना यों ही लहरें नहीं उठने 
लगती, इसी प्रकार आत्मामें पर्यायरूपी क्हरें (भाव ) बदलती रहती हैं 
उसके बदलने पर एऋएक मावके बराबर आत्मा नहीं है किन्तु सभी भावों 
में लगातार स्थिर रहने वाला आत्मा है। त्रिकाल स्थिर रहनेवाले आत्म 
द्रव्यके आधारसे पर्यायें परिणमित होती हैं । जो पहिले और बादके सभी 
परिण!मोंमें स्थिर बना रहता है वह द्रव्य है | परिणाम तो प्रतिसमय एऋ 
के बाद एक नयेर होते हैं | सभो परिणामोंमें लगातार एकसा रहने वाला 
द्रव्य है । पहिले भी वही था ओर बादमें भी वह्दी है--इसप्रकार पहिले 
शोर बादका जो एकत्व है सो अन्बय है, ओर जो अन्वय है सो द्रव्य हे। 
आरिहन्तके सम्बन्धमें--पहिले अज्ञान दशा थी, किर ज्ञानदशा 


प्रकट हुई, इस अज्ञान ओर ज्ञान दोनों दशाओंमें स्थिररुपमें विद्यमान है 
बह आत्म द्रव्य है। जो आत्मा पहिले अज्ञान रूप था वही अब ज्ञान रूप 
है। इसप्रकार पहले और बादके जोड़रूप जो पदाथ है बह द्रव्य है। 
पर्याय पहिले और पश्चातऊी जोड़रूप नहीं होती, बह तो पहिले और बाद 
की अलग ( व्यतिरेकरूप ) होती है ओर द्रव्य पूव पश्चातके सम्बन्धरूप 
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( अन्वयरूप ) होता है। जो एक अवस्था है वह दूसरी नहीं होती और 
जो दूसरी श्रवम्था है वह तीसरी नहीं होती, इसप्रकार अवस्थामें प्रथकत्व 
है, किन्तु जो द्रव्य पहिले समयमें था वद्दी दूसरे समयमें है और जो दूसरे 
समयमें था वही तीसरे समयमें हे, इसप्रकार द्रव्यमें लगातार साहश्य है। 

जैसे सोनेकी अवम्थाकी रचनाए' झनेक प्रकारकी होती हैं, उसमें 
अंगूठी के आकारके समय कुएणडल नहीं होता अ्यौर कुण्डलरूप आकारके 
समय कड़ा नहीं होता, इसप्रकार प्रत्येक पर्यायके रूपमें प्रथकृत्व है, 
किन्तु जो सोना अंगृठीके रूपमें था वही सोना कुण्डलके रूपमें है और जो 
कुण्डल्ञके रूपमें था बही कड़ेके रूपमें है--सभी परकारोंमें सोना तो एक ही 
है, किस आकार प्रकारमें सोना नहीं हे ? सभी अवस्थाओंके समय सोना 
है। इसीप्रकार अज्ञानदशाके समय साधक दशा नहीं होती 
साधक दशाके समय गमाध्य दशा नहीं होती--इसप्रकार प्रत्येक 
पर्यायका प्रथक्त्व है | किन्तु मो आत्मा अज्ञान दशा था बद्दधी साधक 
दशामें है और जो साधक दशासें था बढ़ी साध्य दशामें है । सभी अब- 
स्थाओंमें आत्म द्रव्य तो एक ही है | कि? अऋवस्थासे आत्मा नहीं है? 
सभी अवस्थाओं में निरन्‍तर साथ २हकर गन करन बाला आत्म द्रव्य है। 

पहिले ओर पश्चात्‌ जा म्तर गहता 4 बह द्रव्य है। अरिहंत 
भगवानका आत्मा सत्र ही पदिले आशान दशारें था और अब वही 
सम्पूर्ण ज्ञानमय अग्हिन्त दशामें भा है। इसतकार अरिहन्तके आत्मद्रव्य 
को पद्दचानना चाहिये | यह पहचान *ग्ने पर एसा प्रतीत होता है कि 
अभो अपूर्ण दशा द्वोने एर भी में हो पूर्ण अग्हेत दशामें भी स्थिर 
होऊंगा, इससे आत्माकी त्रेकालिक ता लक्ष्यमें आती है । 

अन्वयका जो विशेषण है सो गुण है! पहिले द्रव्यकी व्याख्या 
[ परिभाषा ] की, ऋब गुणका परिभाषा झ्ते हैं। कड़ा, कुण्डल और 
अंगूठी इत्यादि सभी अवस्थाओं में रहनेवाला सोना द्रव्य है--यह तो कहा 
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है परन्तु यह भी जान लेना चाहिये कि सोना कैसा है | सोना पीला है, 
भारी है, चिकना हे--इस प्रकार पीलापन, भारीपन ओर चिकनापन यह 
विशेषण सोनेके लिये लागू किये गये हैं इसलिये वह पीलापन आदि 
सोनेका गुण है; इसी प्रकार अरिहन्तको पहिलेकी &)र बादको अवस्थामें 
जो स्थिर रहता है बह आत्मद्रत्य है-यह कहा है, परन्तु यह भी जान 
लेना चाहिये कि आत्मद्रव्य कैसा है? आत्मा ब्लानरूप है, दशनरूप है, 
चारित्ररूप है, इस प्रकार आत्म द्व्यके लिये ज्ञाल, दशन और चारित्र 
विशेषण लगगू होते हैं, इसलिये ज्ञान आझादिक आत्मद्रव्यके गुण हें। 
द्रव्यकी शक्तिको गुण कहा जाता है। आत्मा चेतन द्रव्य है ओर चेत्तत्य 
उसका विशेषशण है | परमाणामें जो पुदशल है सी द्रव्य है ओर वरण, गंध 
त्यादि उसके विशेषशा-गुण » | वस्तु काई विशेषण ते। 7ता ही है जैसे 
मिठास गुड़का विशेषण हे । इसी एकार आक्मद्रज्यका विशेषण क्‍या है ? 
अरिहन्त भगवान आत्म द्रव्य विश / कार + यह पहियये कहा जा चक्रा है। 


ह 
अरिहंतमें किचितू मात्र भी राग नहीं है ओर परिपूण ज्ञान है अथात्‌ ज्ञान 
आत्म द्रव्यका विशेषण है। 


यहाँ मुख्यतासे ज्ञानकी बात बढ़ी है. इसी प्रकाश दशन, चारित्र, 
बीय अग्तित्व इत्यादि जो अनन्त गुण है ने सब झआत्माके विशेषश हैं। 
अरिहंत आत्म द्रव्य हैं और उस आप्मारों अनन्त सदहृवर्नी गुण हें, वैसा 
ही में भी आत्मद्रव्य हैँ ओर गुझमें ते मब् गुण विद्यमान ह। इसप्रकार 
जो अरिहंतके आत्माको द्रव्य, गुगा रूपमे जानता है वह अपन आत्माको 
भी द्रव्य, गुण रूपमें ज्ञानता है | वह म्पयं शममना है. के द्रव्य, गुणके 
जान लेने पर अब पर्यायमें क्‍या करना चाहिये, ओर इसलिये उसके धर्म 
होता है। द्रव्य, गुण तो जैसे अरिहंतके है बैस ही सभी आत्माओंके सदा 
एक रूप हे । द्रव्य, गुणमें कोई अन्तर नहं। हे, अवम्थाग्रें संसाग और मोक्ष 
है। द्रव्य, गुणमें से पर्याय प्रगट होती है इसलिये अपने द्रव्य, गुणको 
पहचान कर उस द्रव्य, गुणमें से पर्यायक्रा जेसा आकार प्रकार स्वयं 


सम्यग्दशेन 68-- ८१ 


बनाता है वैसा ही कर सकता है। 

इस प्रकार द्रव्य रूपसे और गुण रूपसे आत्माकी पहचान कराई 
है । इसमें जो गुण है सो वह द्रव्यकी ही पहिचान कराने वाला है । 

++पर्याय-- 

अन्वयके व्यतिरेकको पयौय कहते हैं- इसमें पर्यौयोंकी परि- 
भाषा बताई है | द्वव्यके जो भेद हैं सो पर्याय हैं। द्रव्य तो त्रिकाल है, 
उस द्रव्यको क्षणर के भेद से ( क्षणवर्ती अबस्थासे ) लक्षमें लेना सो 
पर्याय है | पर्यायका स्वभाव व्यतिरेक रूप है अर्थात एक पर्यायक्रे समय 
दूसरी पर्याय नहीं होती | गुण और द्रव्य सदा एक साथ होते हैं. किन्तु 
पर्याय एकके बाद दूसरी होती है| अरिहंत भगवानके केवलज्ञान पर्याय 
है तब उनके पूबंकी अपूर् ज्ञान दशा नहीं होती | बस्तुके जो एक एक 
समयके भिन्नर भेद हैं सो पर्याय है। कोई भी वम्तु पर्योयके बिना नहीं 
हो सकती । 

आत्मद्रत्य स्थिर रहता है और उसकी पर्याय बदलती रहती है। 
द्रव्य और गुण एक रूप है, उनमें भेद नहीं है किन्तु पर्योयमें अनेक प्रकार 
से परिवतन होता है इसलिये पर्यायमें भद है | पहिले द्रव्य गुण पर्यायका 
स्वरूप भिन्न भिन्न बताकर फिर तीनों का अभेद द्रव्यमें समराविष्ट कर दिया 
है । इस प्रकार द्रव्य गुण पर्यायकी परिभाषा पूण हुई । 

--प्रारम्भिक करतेव्य-- 

अरिहंत भगवानके द्रव्य गुण पर्यायक्रो भ्लीभांति जान लेना दी 
धम है। अरिहंत भगवानके द्रव्य, गुण, पर्योयकों जानने वाला जीव 
अपने आत्माको भी जानता है | इसे जाने बिन' दया, भक्ति, पूजा, तप, 
त्रत, त्रह्मचय या शाख्वाभ्यास इत्यादि सब कुछ करने पर भी धरम नहीं होता, 
ओर मोद् दूर नहीं होता | इसलिए पहिले अपने ज्ञानके द्वारा अरिहन्त 
भगवानके द्रव्य गुण पर्यायका निणय करना चाहिए, यही धर्म करने के 
लिए प्रारम्भिक कतव्य है | 
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पहिले द्रव्य गुण पर्यायका स्वरूप बताया है। अरिहंतके द्रव्य 
गुण पर्यायको जानने वाला जीव अपने द्रव्य गुण परयोयमय आत्माको 
जान लेता है-यह बात अब यहां कहां जाती है | 

“सवतः विशुद्ध भगवान अरिहंतमें ( अरिहंतके म्वरूपको ध्यानमें 
रखकर ) जीव तीनों प्रकारके समयको (द्र॒ह्य श॒ुण पर्यायमय निज आत्मा 
को ) अपने मनके द्वारा जान लेता है ! ” [ गाथा ८० की टीका ] 

अरिहंत भगवान का स्वरूप सबतः विशुद्ध है अर्थात्‌ वे द्रव्य से 
गुणसे और पर्यायसे सम्पूर्ण शुद्ध है इसलिये द्रव्य गुगा पर्योायसे उनके म्व- 
रूपको जानने पर उस जीवके ख्याल्तमें यह आ ज्ञाता है कि अपना स्वरूप 
द्रव्यसे, गुणसे, पर्यायसे केसा है । 

इस आत्माका और अरिहंतका स्वरूप परग।थन: समान है, इस- 
इसलिए जो अरिहंतके स्वरूपको जानता ए बह अपन स्वरूपको जानता है 
ओर जो अपने स्वरूपको जानता है उसके मोहका क्षय हा जाता है | 


सम्धक्त्व सनन्‍्म॒स्व दशा 

जिसने अपन ज्ञानके द्वारा ओऑरेहन्त के द्रत्य राग पर्यायशों लक्षमें 
लिया है उस जीवकों अस्हिन्तका विचार कान वर पग्माथर्स अपना ही 
विचार आता है। अगिहन्तके द्रव्य गुण पूण | और उनकी छवम्धः सम्पू् 
ज्ञान मय है, सम्पूर्ण विक!र रहित हे, ऐसा निशय कानपर यह प्रतो्ठ होती 
है कि अपने द्रव्य गुण पू् हैं ओर इसकी अवस्धा सम्पूरा ज्ञासखूप, विकार 
रहित होनी चाहिए । 

जैसे भगवान अरिहन्त हें वैसा दही में है, इसप्रत्मर अरिहन्तको 
जानने पर स्व समयको मनके द्वारा जीव जान लेता हैँ। धहतिक अभी 
अरिहन्तके स्वरूपके साथ अपने स्वरूपकी समानता करता हे अर्थात्‌ अरि- 
हन्तके लक्षसे अपने आत्माक्ते म्वरूपका निश्चय करना प्राग्म्म करता है। 
यहां पर लक्षसे निणय द्वोनेके कारण यह कह! है कि मनके द्वारा अपने 
आत्माको जान लेता है | यद्यपि यहां विकल्प है तथापि विकल्‍्पके द्वारा 
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जो निणय कर लिया है उस निशुय रूप ज्ञानमेंसे ही मोक्षमा्ग का प्रारम्भ 
होता है | मलके द्वारा विकल्यसे ज्ञान किया है तथापि निशयके बलसे ज्ञान 
में से विकल्कोी अलग करके स्वलक्ष्स ठीक समझकर मोहका क्षय अवश्य 
करेंगा-ऐपी शेली है | जिसने मनक्े द्वारा आत्माका निणय किया है 
उसको सम्यक्त्वकें सन्मुज् दशा हो चुकी है। 


अरिहन्तके साथ समानता 

अब यह वतलाते है कि अरिहंतको द्रव्य गुण पर्यायसे जाननेवाला 
जीव द्रव्य शुश पर्याय स्वरूप अपने आत्माकों किस प्रकार जान लेता है । 
अरिहन्तकों जाननवाला जीव अपने ज्ञानमें अपने द्रव्य गुण पर्यायका इस 
प्रकार विचार करता है-- 

“यह चेतन है ऐसा जो अन्वय सो द्रव्य है, अन्बयके आश्रित रहने 
वाला जो “चेतन्य” विशेषण है सो गुण है ओर एक समयकी मयौदावाला 
जिसका काल परिमाग होनस परस्पर अप्रवृत्त जो अन्वय व्यतिरेक हैं [एक 
दूसरेमें प्रवृत्त न दाने वाल जो अन्वयके व्यतिरेक हैं. ] सो पर्याय हैं, जो 
कि चिदू विवतन की [ आत्माके परिणमनकी ] अन्थियां हैं । 

[ गाथा ८० की टोका |] 
पहिले अरिहन्त भगवानको सामान्यतया जानकर अब उनके स्व- 
रूपको लक्षमें रखकर द्रव्यगुग पर्यायसे विशेषरूपमें बिचार करते हैं । “यह 
अग्हिन्त आत्मा है” इस प्रकार द्रत्यको जान लिया । ज्ञानको घारण करने 
बाला जो सदा रहनेवाला द्रव्य है सो वही आत्मा है | इसप्रकार अरिहन्त 
के साथ आत्माकी सहदृश्यता बताइ है। 

चेतन द्रव्य आत्मा हे, आत्मा चेतन्य स्वरूप है चेतन्य गुण आत्म 
द्रव्यके आश्रत है, सदा स्थिर रहनबाले आत्म द्रव्यके आश्रयसे ज्ञान रहता 
है, द्रव्यके आश्रयसे रहनवाला होनेसे ज्ञान गुण है। अरिहन्तके गुणको 
देखकर यह निश्चय करता है कि स्वयं अपने आत्माके गुण कैसे हैं, जैसा 
अरिहन्तका स्वभाव है वेस। ही मेरा स्वभाव है । 
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द्रव्य-गुण त्रेकालिक हैं, उसके प्रतिक्षणवर्ती जो भेद हैं सो पर्याय 
है। पर्यायकी मर्यादा एक समय मात्रकी है | एक ही समयकी मर्यादा होती 
है इसलिये दो पर्याय कभी एकत्रित नहीं होती । पर्यायें एक दूसरेमें अप्रत्नत्त 
हैं, एक पर्याय दूसरी पर्यायमें नहीं आती इसलिये पहली पर्यायके विकाररूप 
होनेपर भी में अपने स्वभावसे दूसरी पर्यायको निर्विकार कर सकता हूँ। 
इसका अथे यह है कि विक्रार एक समय मात्रके लिए है और विकार रहित 
स्वभाव त्रिकाल है। पर्याय एक समय मात्रक्रे लिये द्वी होती है यह जान 
लेनेपर यह प्रतीत हो जाती है कि विकार ज्षणिक है। इसप्रकार अरिहन्तके 
साथ समानता करके अपने स्वरूपमें उसे मिल्ाता है । 

चेतनकी एक समयदवर्ती पर्याय ज्ञानकी ही गांठ हैं । पर्यायका संबंध 
चेतनके साथ है । बास्‍्तवमें राग चेतनकी पर्याय नहीं है क्‍योंकि अरिहंतकी 
पर्यायमें राग नहीं है । जितना अरिहन्तकी पर्यायमें होता है उतना ही इस 
आत्माकी पर्यायका स्वरूप है। 

पर्याय प्रति समय की मर्यादा वाली है। एक पर्यायका दूसरे समय 
में नाश हो जाता है इसलिये एक अवस्थामें से दूसरी अवस्था नहीं आती, 
किन्तु द्रव्यमें से ही पर्याय आती है, इसलिये पहिले द्रउ्यका स्वरूप बताया 
है । पर्यायमें जो विकार है सो स्वरूप नहीं दे किन्तु गुण जेसी ही निर्वि- 
कार अवस्था द्दोनी चाहिये इसलिये बादमें गुणका स्वरूप बताया है । राग 
अथवा विकल्पमेंसे पर्याय प्रगट नहीं होती क्योंकि पर्याय एक दूसरेमें प्रवृत्त 
नहीं होती | पर्यायको चिद्‌ विवतन की ग्रन्थीं क्‍यों कटद्दा है ? पर्याय स्वयं 
तो एक समय मात्रके लिए है परन्तु एक समय की पर्यायसे त्रकालिक द्रव्य 
को जानने की शक्ति है | एक हो समयकी पर्यायमें त्रकालिक द्रव्यका 
निर्णय समाविष्ट हो जाता है। पर्यायकी ऐसी शक्ति बतानेके लिए उसे 
चिदू विबतन की अंथी कहा है | 

अरिहंतके केबलज्ञान दशा होती है, जो केवलज्ञान दशा दे सो 
चिदू विवर्तनकी वास्तविक अन्थी है । जो अपूर ज्ञान है सो स्वरूप नहीं 
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है। केवलज्ञान दहोनेपर एक हो पर्यायमें लोकाल्ोक का ज्ञान समाविष्ट हो 
जाता है, मति-श्रुत पर्यायमें भी अनेकानेक भाबोंका निर्णय समादविष्ट दो 
जाता है। 
यद्यपि पर्याय स्वयं एक समयकी है तथापि उस एक समयमें स्वज्ञ 
के परिपूर्ण द्रव्य गुण पर्यायको अपने ज्ञानमें समाविष्ट कर ल्लेती है । सम्पूर्ण 
अरिहन्तका निर्सय एक समयमें कर लेनसे पर्याय चैतन्यकी गांठ है । 
अरिहंतकी पर्याय सबंतः सवंथा शुद्ध है । यद्द शुद्ध पर्याय जब ख्यालमें 
ली तब उस समय निजञ्ञके वैसी पर्याय बतमानमें नहीं है तथापि यह निर्णय 
होता है कि--मेरी अवस्थाका स्वरूप अनंत ज्ञान शक्तिरूप सम्पूर्ण है, 
रागादिक मेरी पर्यायका मूल स्वरूप नहीं है | 
इसप्रकार अरिहंतक्े लक्षसे द्रव्य गुण पर्याय स्वरूप अपने आत्मा 
को शुभ विकल्पके द्वारा जाना है। इसप्रकार द्रव्य गुण पर्योयके स्वरूपको 
एक द्वी साथ जान लेनेवाला जीब बादमें क्या करता है ओर उसका मोह 
कब नष्ट द्दोता है यह अब कहते हैं । 
“अब इस प्रकार * * अबश्यमेव प्रलयको प्राप्त होता है” 
[गाथा ८० #ी टोका ] 


द्रव्य-गुण-पर्यायक्रा यथाथ स्वरूप जान लेनेपर जीब त्रेकालिक 
द्रव्यको एक कालमसें निश्चित कर लेता है। आत्माके त्रकालिक होनेपर भी 
जीब उसके त्रेकालिक स्वरूपको एक ही कालमें समझ लेता है। अरिहंतको 
द्वव्य-गुण-पर्योयसे जान लेनेपर अपनेमें क्या फल प्रगट हुआ है यह बत- 
लाते हैं । त्रेकालिक पदा्थको इसप्रकार लक्षमें लेता है कि जैसे अरिहंत 
भगवान त्रिकाली आत्मा हैं बैता द्वो मैं जिकाली आत्मा हूं । त्रिकाली पदार्थ 
को जान लेनेमें त्रिकाल जितना समय नहीं लगता । किंतु वतंमान एक 
पर्यायके द्वारा त्र कालिकका ख्याल हो जाता है--उसका अनुमान हो जाता 
है | क्षायिक सम्यक्त क्‍यों कर होता है । इसकी यह बात है। प्रारंभिक 
क्रिया यही है | इसी क्रियाके द्वारा मोहका क्षय द्वोता है । 
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जीवको सुख चाहिये है । इस जगतमें सपूण स्वाधीन सुखी श्री 
अरिहंत भगवान हैं । इसलिये 'झुख चाहिये है? का अथ यह हुआ कि स्वयं 
भी अरिहंत दशारूप होना है। जिसने अपने आत्माक्तो अरिहंत जैसा 
माना है वही रबय॑ं अरिहंत जेसी दश।रूप होनेकी भावना करता है। जिसने 
अपनेको अरिहन्त जैसा माना है उसन अरिहन्तके समान द्रव्य गुण पर्याय 
के अतिरिक्त अन्य सब अपने आत्मामेंसे निकाल दिया है। ( यहां पहले 
सान्यता-श्रद्धा करनेको बात है) परद्रव्यका कुछ करनेकी मान्यता, शुभराग 
से धर्म होनेकी मान्यता तथा नि्मित्तसे हानित्ञाभ होनेकी मान्यता दूर हो 
गई है, क्योंकि अरिहंतके आत्माके यह सब कुछ नहीं है । 


द्रव्य गुण पर्याय का खरूप जानने के बाद क्या 
करना चाहिधे? 


अरिहन्तके स्वरूपको द्रव्य गुण पर्याय रूपसे जानने वाला जीव 
त्र कालिक आत्माको द्रव्य गुण पर्याय रूपसे एक ज्षणमें समझ लेता है। 
बस ! यहां आत्माको समक लेने तक की बात की है वहां तक विकल्प है, 
विकल्‍्पके द्वारा आत्म लक्ष किया है, अब उस बिकल्पको तोड़कर द्रव्य गुण 
पर्यौयके भेदको छोड़कर अभेद आत्माका लक्ष करनेकी बात करते हैं । इस 
अभेदका लक्ष करना दो अरिहंतको जाननेका सच्चा फल है और जब अभेद 
का लक्ष करता है तब-उसी क्षण मोहका कऋ्य हो जाता है । 

जिस अवस्थाके द्वारा अरिहन्तको जानकर त्रेकालिक द्रव्यका 
ख्याज्ञ किया उस अवस्थामें जो विकल्प द्वोता है वद्द अपना स्वरूप नहीं है, 
किंतु जो रुयाल किया है वह्द अपना स्वभाव है । ख्याल करनेवाला जो ज्ञान 
है बद्द सम्यकज्ञानकी ज्ञातिका है, किंतु अभी पर लक्ष है इसलिए यहांतक 
सम्यक्दशेन प्रगट रूप नहीं है। अब उस अवस्थाको पर लक्षसे हटाकर रव- 
भावमें संकलित करता है--भेदका लक्ष छोड़कर अभेदके लक्षसे सम्यक- 
द्शनको प्रगट रूप करता है। जैसे मोतीका द्वार मूल रहा द्वो तो उस 
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मूलते हुये द्वारको लक्षमें लेनेपर उसके पढ़िलेसे अन्ततकके सभी मोती उस 
हारमें ही समाविष्ट दो जाते हैं और हार तथा मोतियोंका भेद लक्षमें नहीं 
आता। यद्यपि प्रत्येक मोती प्रथक प्रथक है किन्तु जब हारको देखते हैं. तब 
एक २ मोतीका लक्ष छूट जाता है| परन्तु पदिले दारका स्वरूप जानना 
चाहिए कि हारमें अनेक मोती है और हार सफेद है, इसप्रकार पहिले हार, 
हारका रंग और मोती इन तीनोंका र्वरूप जाया हो तो उन तीनोंको झूलते 
हुए द्वारमें समाविष्ट करके हारको एक रूपसे लक्षमें लिया जा सकता है 
मोतियोंका जो लगातार तरतम्य है सो हार है। प्रत्येक मोती उस द्वारका 
विशेष है और उन विशेषों को यदि एक सामान्‍्यमें संकलित क्रिया जाय तो 
हार लक्षमें आता है। हारकी तरह अःत्माके द्रव्य गुण पर्योयोंकी जानकर 
पश्चात्‌ समस्त पर्यायोंकों और सु्ोंकों एक चैतन्य द्रत्यमें ही अन्तर्गत करने 
पर द्रव्यका लक्ष होता है और उसी क्षण सम्यक्रशन प्रभट होकर मोहका 
क्षय हो जाता है । 

यहां मूलता हुआ अथवा लटकता हुआ हार इसलिए लिया है कि 
वस्तु कूटस्थ नहीं है किन्तु प्रति समय मूल रही है अर्थात प्रत्येक पर्यायमें 
द्रत्यमें परिणमन हो रहा है । जेसे द्वारके झत्से मोततीका लक्ष छूट जाता 
हे उम्ी प्रकार द्रव्यके लक्षसे पर्यायका लक्ष छूट जाता है। पर्यायोंमें बदलने , 
वाला तो एक आत्मा है, बदलने वालेके लक्षले समस्त परिणामोंको उसमें 
अंतर्गत किया जाता है। पर्यायकी इष्टिसे प्रत्येक पर्याय भिन्न २ है किंतु 
जब द्रव्यकी टष्टिसे देखते है तब्र समम्त पर्यायरें उतमें अंतर्गत हो जाती हैं । 
इस प्रकार आत्म द्रव्यकों ख्यालमें सेना ही सम्यग्दशंन है। 

प्रथम आत्म द्रव्यके गुण और आत्माकी अनादि अनन्त कालकी 
पर्याय, इन तोनोंका वास्तविक स्वरूप ( अरिहन्तके स्वरूपके साथ साहृश्य 
करके ) निश्चित्‌ किया हो तो किए उत्त द्रव्य, गुण, पर्योयकों एक परिणमित 
होते हुए द्रव्यमें समाबिष्ट करके.द्रव्यको अभेद रूपसे लक्षमें लिया जा 
सकता है । पहिले सामान्य-विशेष ( द्रव्य-परयाय ) को जानकर फिर 
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विशेषोंकों सामान्‍्यमें अंतर्गत किया जाता है; किन्तु जिसने सामान्य-विशेष 
का स्वरूप न जाना हो वह विशेषको सामान्‍्यमें अंतर्लीन कैसे करे ? 


पहले अ्रिहंत जैसे द्रव्य, गुण. पर्योयसे अपने शआत्माको लक्षमें 
लेकर पश्चात्‌ जिस जीवने गुण-पर्यायोंको एक द्रव्यमें संकलित किया है उसे 
आत्माको स्वभावमें घारण कर रखा है। जहां श्रात्माको स्वभावमें धारण 
किया वहां मोहकों रहनेका स्थान नहीं रहता अथौत्‌ मोह निराश्रयताके 
कारण उसी क्षण क्षयको प्राप्त होता है | पहिले अज्ञानके कारण द्रव्य, गुण, 
पयोयके भेद करता था इसलिये उन भेदोंके आश्रयसे मोह रह रहा था 
किंतु जहां द्रव्य, गुण, पर्योयको अभेद किया वहां द्रव्य, गुण, पर्यायका भेद 
दूर हो जानेसे मोह ज्ञषयको प्राप्त होता है| द्रव्य, गुण, पर्यायकी एकता ही 
धर्म है और द्रव्य, गुण, पर्यायके बीच भेद ही अधम हें । 


प्रथक २ मोत्ती विस्तार है क्योंकि उनमें अनेकत्व है ओर सभी 
मोतियोंके अभेद रूपमें जो एक हार है सो संक्षेप है ।जेसे पर्यायके विस्तार 
को द्रव्यमें संकलित कर दिया उसी प्रकार विशेष्य--विशेषणपन की वासना 
को भी दूर करके-गुणको भी द्रत्यमें ही अन्तर्हित करके मात्र आंत्माको 
ही जानना ओर इसप्रकार आत्माको जाननेपर मोहका क्षय हो जाता है। 
पहिले यह कहा था कि 'मनके द्वारा जान लेता है! किन्तु वह जानना 
विकल्प सहित था; ओर यहां जो जाननकी बात कही है वह विकल्प रहित 
अभेदका जानना है। इस जाननेके समय पर लक्ष तथा द्रव्य, गुण, पर्याय 
के भेदका लक्ष छूट चुका है । 


यहां ( मूल टीकामें ) द्रव्य, गुग, प्योयको अभेद करनेसे संबं- 
घित पर्याय और गुणके क्रमसे बात की है | पहिले कहा है कि “चिदु- 
विवर्ता को चेतनमें दी संक्षिप्त करके”! और फिर कहा है कि “चैतन्यको 
चेतनमें दी अंतर्दित करके! यहां पर पहिले कथनमें पयौयको द्रव्यके साथ 
अभेद करनेकी बात है ओर दूसरेमें गुणको द्रव्यके साथ अभेद करनेकी 
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बात है | इसप्रकार पर्योयको ओर गुणको द्रब्यमें अभेद करनेकी बात क्रम 
से समझाई है; किन्तु अभेदका लक्ष करनेपर वे क्रम नहीं होते। जिस 
समय अभेद द्रव्यकी ओर ज्ञान भुकता है उसी समय पर्याय भेद भर गुण 
भेदका लक्ष एक साथ दूर हो जाता है; समम्यानेमें तो क्रमसे ही बात 
आतो है । 


| जैसे मूलते हुए हारको लक्षमें लेते समय ऐसा विकल्प नहीं होता 
कि यह द्वार सफेद है? अर्थात्‌ उसकी सफेदीको मूलते हुए द्वारमें ही 
अलोप कर दिया जाता है, इसोप्रकार आत्म द्रव्यमें 'यह अ।त्मा ओर ज्ञान 
उसका गुण अथवा आत्मा ज्ञाव स्वभावी है! ऐसे गुण गुणी भेदकी कल्पना 
दूर करके गुणको द्रव्यमें ही अदृश्य करना चाहिए। मात्र आत्माको लक्षमें 
लेने प. ज्ञान और आत्माके भेद सम्बन्धी विचार शअ्लोप दो जाते हैं; गुण 
गुणी भेदका विकल्प टूट कर एकाकार चेतन्य स्वरूपका अनुभव होता है । 
यही सम्यग्दशन है । 

ु हारमें पहिले तो मोती को कीमत, उसकी चमक और हारकी 
गुथाईको जानता है पश्चात्‌ मोतीका लक्ष छोड़कर “यह द्वार सफेद है” इस 
प्रकार गुण गु्णीके भेदसे हारक्नो लक्षमें लेता है ओर फिर मोती, उसकी 
सफेदी और हार इन तीनोंके संबंधके विकल्प छूटकर--मोती और उसकी 
सफेदीको हारमें ही अदृश्य करके मात्र हारका ही अनुभव किया जाता है 
इसीप्रकार पहिले अरि्हिन्तका निर्णय करके द्रव्य गुण पर्यायके स्वरूपको 
जाने कि ऐसी पर्याय मेरा स्वरूप है, ऐसे मेरे गुण हैं और में अरिहन्त 
जैसा ही आत्मा हूं । इसप्रकार विकल्‍्पके द्वारा जाननेके बाद पर्यायोंके 
अनेक भेदका लक्ष छोड़कर “मैं ज्ञान स्वरूप आत्मा हूँ” इसप्रकार गुण 
गुणी भेदके द्वारा आत्माको लक्षमें ले और फिर द्रव्य, गुण अथवा पर्याय 
संबंधी विकल्पोंको छोड़कर सौंत्र आत्माका अनुभव करनेके समय बह गुण 
गुणी-भेद भी गुप्त हो जाता है अर्थात्‌ ज्ञान गुण आत्मामें ही समाविष्ट द्वो 


मु (९ 
ज्ञाता' है, इसप्रकार केबल आत्माका अनुभव करना सो सम्यग्द्शन है। 
श्र 
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“हारकों खरीदने वाला आदमी खरीदते समय हार तथा उसकी 
सफेदी ओर उसके मोती इत्यादि सबकी परीक्षा करता है परन्तु बादमें 
सफेदी और मोतियोंको हारमें समाविष्ट करके-उनके ऊपरका लक्ष छोड़कर 
केवल हारको ही जानता है ! यदि ऐसा न करे तो द्वारछो पहिरनेकी स्थिति 
में भी सफेदी इत्यादिके विकल्प रहनेसे वह हारकों पहिननेके सुखका संवे- 
दन नहीं कर सकेगा ।” [ गुजगाती-प्रवबचनसार, पा. ११६ फुटनोट ] 
इसी प्रकार आत्म स्वरूपको समझने वाला समझते समय तो द्रव्य, गुण, 
पर्याय-इन तीनोंके स्वरूपका विचार करता है परन्तु बादमें गुण और पर्या- 
यको द्रत्यमें हो समाविष्ट करके-उनके ऊपरका ल्क्ष छोड़कर मात्र शात्मा 
को ही जानता है | यदि ऐसा न करे तो द्रव्यका स्वरूप ख्यालमें आने पर 
भी गुण पर्याय सम्बन्धी विकल्‍प रहनेसे द्रव्यका अनुभव नहीं कर सकेगा। 

हार आत्मा है, सफदी ज्ञान गुण है और मोती पर्याय हैं। इस- 
प्रकार दृष्टांत ओर सिद्धांतका संबंध समझना चाहिये। द्रव्य, गुण, पर्यायके 
स्वरूपको जाननेके बाद सात्र अभेद स्वरूप आत्माका अनुभव करना दी 
धर्मकी प्रथम क्रिया है| इसी क्रियासे अनन्त अरिहंत तीथकर क्षायक 
सम्यग्दशन प्राप्त करके केवलज्ञान और मोक्ष दशाको प्राप्त हुए हैं। वर्तमान 
में भी मुमुक्ुओंके लिये यही उपाय है और भविष्यमें जो अनन्त तीथकर 
होंगे वे सब इसी उपायसे होंगे। 

सब ज॑:वोंको सुखी होना है, सुखी होनेके लिये स्वाधीनता चाहिए, 
स्वाधीनता प्राप्त करनके लिये संपूर्ण स्वाधीनताका स्वरूप जानना चाहिये। 
संपूर्ण स्वारधीन आ्दन्त मगवान हैं, इसलिये अग्हिन्तका ज्ञान करना 
चाहिये। जैसे अर्हिंतके द्रव्य, गुण पर्याय हैं वैसे ही अपने हैं | अरिहंतके 
रागढ्ंप नहीं है, वे न तो अपने शरीरका कुछ करते हैं और न परका ही 
कुछ करते हैं | उनके दया अथवा हिंस।के विकारी भाव नहीं होते, वे मात्र 
ज्ञान ही करते है; इसीप्रकार में भी ज्ञान करने वाला द्वी हूं, अन्य कुछ मेरा 
स्वरूप नहीं है | वतंभानमें मेरे ज्ञानमें कचाई हे वह मेरी अवस्थाके दोष 
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के कारणसे है, अवस्थाका दोष भी मेरा स्वरूप नहीं हे । इसप्रकार पहिले 
भेदके द्वारा निश्चित करना चाहिये किन्तु बादमें भेदके विचारों छोड़कर 
मात्र आत्माको जाननेसे स्वाधीनता का उपाय प्रगट होता है । 
द्रच्य, गुण, पर्याय का स्वरूप जानने का फल 
पर्यायोंको और गुणोंको एक द्रव्यमें अन्तर्तलीन करके केवल आत्मा 
को जानने पर उस समय अन्तरंगमें क्‍या होता हे सो अब कहते हैं:-- 
“केबल आत्माकछो जानने पर उसके उत्तगोत्तर क्षणमें ऋरता-करमे--क्रियाका 
विभाग क्षय होता ज्ञाता है इसलिये निष्क्रिय चिन्मात्र सावको प्राप्त दोता है।” 
[ गाथा ८० को टोका ] 
द्रव्य, गुण, पर्यायके सेदका लक्ष छोड़कर अभेद स्वभावको ओर 
भुऋने पर कर्ता-कर्म क्रियाके भेदका विभाग क्षय होता जाता है। और 
जीव निष्क्रिय चिन्मात्र भावको प्राप्त होता है--यही सम्यम्दर्शन है । 
में आत्मा हूं, ज्ञान मेरा गुण है और यह्‌ मेरी पर्चाय है--ऐसे 
भेदकी क्रियासे रहित, पुएरय-पापके विकल्पसे रहित [नष्क्रिय चेतन्य 
भावका अनुभव करनेमें अनन्त पुरुपाथ है, अपना आत्म 
बल स्वोन्मुख द्वोता है। कर्ता-कम क्रियाके भेदका विभाग क्षयकों 
प्राप्त द्वोता है । पदिले विकल्पके समय में कर्ता हैँ और पर्याय मेरा काय 
है इसप्रकार कर्ताकमका भेद होता था, किन्तु जब पर्यायका द्रव्यमें द्वी 
मिल्रा दिया तब द्रव्य और पर्यायके बीच कोई भेद नहीं रहा अर्थात्‌ द्रव्य 
कर्ता और पर्याय उसका काय है | ऐसे भेदका अभेदके अनुभवके समय 
क्षय दो जाता है। पर्यायोंको ओर गुणोंको अभेद्रूपसे आत्म द्र॒व्यमें ही 
समाविष्ट करके परिण।मी, परिणाम और परिणति ( कर्ता कम और क्रिया) 
को अभेदमें समाविष्ट करके अनुभव करना सो अनन्त पुरुषाथ है। और 
यही ज्ञानका स्वभाव है। मंग-भेदमें जाने पर ज्ञान और वीय कम होते 
जाते हैं और अभेदका अनुभव करने पर उत्तरोत्तर क्षणमें कर्ता-कम-क्रिया 
फा बिभाग क्षय द्ोता जाता है। बास्तवमें तो जिस समय अभेद्‌ स्वभ।|व 
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की ओर भुकते हैं उसी समय कर्ता-कर्म-क्रियाका भेद टूट जाता है 
तथापि यहां “उत्तरोत्तर क्षणमें क्षय होता जाता है? ऐसा क्‍यों कहा है ? 


अनुभव करनेके समय पयौय द्रव्यकी ओर अभिन्न होजाती है 
परन्तु अभी सवंधा अभिन्न नहीं हुई है। यदि सबंधा अभिन्न द्दोजाए तो 
उसी समय केवलज्ञान हो जाय, परन्तु जिस समय अभेदके अनुभवकी 
ओर ढलता है उसी क्षणसे प्रत्येक पर्यायमें भेदका क्रम हटने लगता है 
झोर अभेदका क्रम बढ़ने लगता है | जब पर की ओर लक्ष था तब परके 
लक्षसे उत्तरोत्तर क्षणमें भेद्रूप पर्याय होती थी अश्थात्‌ प्रतिक्षण पर्याय 
होन होती जाती थी, और जब परका लक्ष छोड़कर निञरमें अभेदके लक्षसे 
एकाग्र दोगया तब निज लक्षसे उत्तरोत्तर क्षणमें पयौय अभिन्न होने लगी 
अर्थात्‌ प्रतिक्षण पर्यायकी शुद्धता बढ़ने लगो । जहां सम्यग्द््शन हुआ कि 
* क्रमशः प्रत्येक पर्यायमें शुद्धताकी वृद्धि द्वोकर केवलज्नान दी होता है बीच 
में शिथिलता अथवा विघन्न नहीं आ सकता | सम्यक्त्व हुआ सो हुआ, 
अब उत्तरोत्तर क्षणमें द्रव्य पर्यायके बीचके भदको सबंधा तोड़कर केवल- 
ज्ञानको प्राप्त किए बिना नहीं रुकता । 


ज्ञानरूपी अवस्थाके कायमें अनन्त केबलज्ञानियोंका निणय समा 
जाता है, प्रत्येक पर्यायकी ऐसी शक्ति द्वै । जिस ज्ञानको पर्याय ने शअरिहंत 
का निर्णय किया उस ज्ञानमें अपना निणय करनेकी शक्ति है। पर्यायकी 
शक्ति चाहे जितनी हो तथापि वह पर्याय क्षशिक है। एकके ,बाद एक 
अवस्थाका लक्ष करने पर उसमें भेदका विकल्प उठता है। क्योंकि अक्स्था 
मैं खंछ है इसलिए उसके लक्षसे खंडका विकल्प उठता है। अवस्थाके झ्क्त 
में अटकने वाला वीय और ज्ञान दोनों रागवाले हैं । जब पर्यायका लक्ष 
छोड़कर भेदके रागको तोड़कर अभद स्वभावकी ओर बीयको लगाकर 
 ख्लानकी एकाग्रता करता है तब निष्किय चिन्मात्र भावका अनुभव 
ता है, यह अनुभव दी सम्यग्दशन ओर सम्यस्ज्ञान है। 
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यहां चिंन्मात्र भावको 'निष्क्रियः कहनेका कारण क्‍या है? जो 
"कि वहां परिणति रूप क्रिया तो है परन्तु खण्डरूप-रागरूप क्रियाका 
अनुभव नेहीं है। कर्त्ता-क्म ओर क्रियाका भेद नहीं है. .तंथा 
कर्त्तो-कमं-क्रिया सम्बन्धी विकल्प नहीं है इस अपेक्षासे 
“निष्क्रिय? कहा गया है परन्तु अनुभवके समय अभेदरूपसे परिणति तो 
होती ही रहती है | पहिले जब पर लक्षसे द्रव्य पर्यायके बीच भद होते थे 
: तब विकल्परूप क्रिया थी किन्तु निज द्रव्यक्रे लक्षसे एकाग्नता करने प्रर 
द्रव्य पर्यायके बीचका भेद टूटकर दोनों अभेद होगए, इस अ॑पेक्तरुसे 
, चैतन्य भावको निष्क्रिय कहा है | जाननेके अतिरिक्त जिसको अन्य कोई 
क्रिया नहीं है ऐसे ज्ञानमात्र निप्क्रिय भावकों इस गाथामें कथित डफ़ायके 
द्वारा ही जीव प्राप्त कर सकता है । 
कक नी दृद मोहान्धकार अवध्य नष्ट होता है । 

असेद अनुमवके द्वारा चिन्मात्र भावको प्राप्त करता है? यह बात 
अग्तिको अपेक्षास कही दे अब चिन्मात्र भावको प्राप्त करने पर मोह 
नाशको प्राप्त द्वोता है! इस प्रकार नास्तिक्री अपेक्षासे बात करते हैं। 
चिन्मात्रभावकी प्राप्ति और मोहका क्षय यह दोनों एक ही समयमें होते हैं । 

“इस प्रकार जिसका निर्मल प्रकाश मणि (रत्न ) कें समान 
अकम्प रूपसे प्रवतमान है ऐसे उस चिन्मात्र भावको प्राप्त जीवका 


मोहान्धकार निराश्रयताके कारण अवश्य ही नष्ट द्वोजाता है।”! 
- ( गाथां ८० की टीका ) 
यहां शुद्ध सम्यक्त्वकी बात. है इंसलिए मणिका -हृष्टोन्त क्वयि है । 


दीपंकका प्रकाश तो प्रकम्पित होता रहता है, बंहे एक समान - नहीं रहा, 
किन्तु मणिका ' प्रकाश अकम्परूपसे - संत्त प्रक्तमान रहता: है,' संशंका 
प्रकाश कभी बुझ नहीं जाता; इसी प्रकार अभेद चेतन्यरवभावी भगवान 
आत्मामें लक्ष करके वहीं एक्राकार रूपसे प्रवतमान जीवके चेतन्यका 
अकम्प प्रकाश प्रगट होनेपर मोहान्धकारको रहनेका कोई स्थान “चह्दीं 
' रहता इसलिए वह मोहान्धकार निराश्रय होकर अवश्यमेब . क्षयक्ो. भ्राप्त 
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होता है । जब भेदकी ओर भुक रहा था तब अभेद चैतन्य स्वभावका 
झाश्रय न होनेसे चैतन्य प्रकाश प्रगट नहीं था और अज्ञान आश्रयसे 
मोद्दान्धकार बना हुआ था, अब अभेद्‌ चेतन्यके झाश्रयमें पर्याय ढल गई 
है और सम्यसज्ञानका प्रकाश प्रगट होगया है तब फिर मोद्द किसके आश्रय 
स्रे रहेगा ? मोहका आश्रय तो अज्ञान था जिसका नाश दो चुका है, ओर 
स्वभावके आश्रयसे मोद्द रह नहीं सकता इसलिए बहद्द अवश्य ज्षयको प्राप्त 
हो जाता है। जब पर्यायका लक्ष परमें था तब उस पर्यायमें भेद था और 
उस भेदका मोहको आश्रय था किन्तु जब वह पर्याय निज लक्षकी ओर 
गई तब वह अभिन्न होगई ओर अभेद होने पर मोहको कोई आश्रय न 
रहा इसलिए वह निराश्रित मोह अवश्य क्षयको प्राप्त द्ोता है ! 
श्रद्धा रूपी सामायिक ओर प्रतिक्रमण 

यहां सम्यग्दशनको प्रगट करनेका उपाय बताया जारदा है। 
सम्यग्दर्शनके द्वोने पर ऐसी प्रतीति द्दोतो है कि पुण्य और पाप दोनों पर 
 जक्षसे-मेदके आश्रयसे हैं, अभेदके आश्रयसे पुरय-पाप नहीं हैं. इसक्षिये 
पुणय-पाप मेरा रवरूप नहीं है, दोनों विकार हैं, यह जानकर पुण्य और 
पाप-दोनोंमें समभाव द्वोजाता है, यद्दी श्रद्धार्प्री सामायिक है। पुण्य 
अच्छा है और पाप बुरा है यह मानकर जो पुएयको आदरणीय मानता 
है उसके भावसमें पुरय-पापके बीच विषम भाव है, उसके सल्ची श्रद्धारूपी 
सामायिक नहीं है। सो श्रद्धाके होने पर मिथ्यात्व भावसे हट जाना ही 
सब प्रथम प्रतिक्रमण दै। सबसे बड़ा दोष मिथ्यात्व है और सबसे पहिले 
उस महा दोषसे द्वी प्रतिक्रमण होता है । मिथ्यात्वसे प्रतिक्रमण किये बिना 
किसी जीवके यथार्थ प्रतिक्मण आदि कुछ नहीं होता। 

सम्यग्दर्शन और व्रत-महाव्रत 

जब तक अरिहन्तके द्रव्य, गुण, पर्यायका लक्ष था तब तक भेद्‌ 
था; जब द्रव्य, गुण, पर्यायके भेदको छोड़कर अभेद स्वभावकी ओर भुका 
झोर वहां एकाप्रता को तब श्रेकाक्षिक स्थभावमें सोदह नहीं रहता और 


सम्यरदर्शन &-- ९६ 
इसक्षिये मोह निराभ्रय होकर नष्ट दोजाता है और इसप्रकार अरिहंतकों 
आनने वाक्ते जीयके सम्यग्दर्शन दोजाता है । 

बस्तुका स्वरूप जैसा हो वैसा माने तो वस्तु स्‍्वरूप और मान्यता- 
दोनोंके एक दोने पर सम्यक्‌ श्रद्धा और सम्यग्झान दोता है। वस्तुका सच्ञा 
स्वरूप क्‍या है यह जाननेके लिये शअरिहंतको जाननेकी आवश्यक्ता है, 
क्योंकि अरिहंत भगवान द्रव्य, गुण, पर्याय स्वरूपसे संपूण शुद्ध है। जैसे 
अरिहंत है वैसा ही जब तक यद्द आत्मा न हो तब तक उसकी पर्यायमें 
दोष है--अशुद्धता है। 

श्रिहंत जैसी श्रवसस्‍्था तब होती है जब पहले अरिहन्त परसे 
अपने आत्माका शुद्ध स्वरूप निश्चित करे । उस शुद्ध स्वरूपमें एकाग्रता 
करके, भेदको तोड़कर, अभेद स्वरूपकोा आश्रय करके पराश्रय बुद्धिका 
नाश द्वोता है, मोद्द दूर होता है और ज्ञायक सम्यक्त्व प्रगट द्वोता है। 
लायक सम्यक्त्वके प्रगट होने पर आंशिक अरिहंत जैसी दशा प्रगट होती 
है। और अरिहंत होनेके लिये प्रारंभिक उपाय सम्यग्द्शन ही है। अभेद 
स्वभावकी प्रतीतिके द्वारा सम्यग्दशन द्ोनेके बाद जैसे २ उस स्वभावमें 
एकाप्रता बढ़ती जाती दै वैसे २ राग दूर द्वो जाता है, ओर ज्यों ब्यों राग 
कम द्वोता जाता है त्यों त्यों ब्रत-महद्दाव्॒तादिका पालन होता रहता है; 
किन्तु अभेद स्वभावकी प्रतीतिके बिना कभो भी जब्त या मह्दाश्नतादि नहीं 
होते । अपने आत्माका आश्रय लिये बिना आत्माके आश्रयसे प्रगट होने- 
वाली निमल दशा ( श्रावक दशा--मुनि दशा आदि ) नहीं हो सकती। 
ओर निमल दशाके प्रगट हुये बिना धमंका एक भी अंग प्रगट नहीं हो 
सकता । अरिहंतकी पदहिचान होने पर अपनी पद्दिचान द्दोजाती है, ओर 
अपनी पहिचान होने पर मोहका क्षय होजाता है। तात्पय यह है कि श्यरि- 
हनत की सच्ची पद्दिचान मोह क्षयका उपाय है। 

स्वभावकी निःशंकता 
झव आचारयदेव अपनी निःशंकताकी साक्षीपूर्यक कद्ते हैं फि-- 


हु 
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“दाद ऐत्ता है तो मैंने मोहकी सेनाको जीतनेंका उपाय प्राप्त कर लिया है ।” 
यहां मात्र अरिहन्तको जाननेकी बात नहीं है किन्तु अपने स्वभावकों 
एकेमेंके करके यह ज्ञान करनेकी बात है कि मेरा स्वरूप अरिहन्तके समान 
हाँ है | यंदि अपने स्वभावकी निःशंकता प्राप्त न हो तो अरिहन्तके स्वरूप 
का यथाथ निणुय नहीं होता । आचायदेव अपने स्वभावक्री निःशंकतासें 
कहते हैं कि भत्ते द्वी इस कालमें क्ञायक सम्यक्त और साक्षात्‌ भगवान 
श्रेरिहन्तका योग नहीं है तथापि मैंने मोहकी सेनाको जीतनेका उपाय॑ 
प्राप्त कर लिया है| “पंचम कालमें मोहका सवंथा क्षय नहीं हो सकता” 
ऐसी बात आचार्यदेवने नहीं की, किन्तु मैंने तो मोह क्षयका उपाय प्राप्त 
कर लिया है--ऐसा कहा है । भविष्यमें मोहत्षयका उपाय श्रगट होंगा 
ऐसा नहीं किंतु अब ही-बतंमानमें ही मोद्दक्तयका उपाय मैंने प्राप्त कर 
लिया है । 
अहो ! सम्पूण स्वरूपी आत्माका साज्ञात्‌ अनुभव है तो फिर 
» क्या.नहीं है | आत्माका स्वभाव ही मोहका नाशक है, और मुमे आत्म 
स्वभावकी प्राप्ति हो चुकी है। इसलिये मेरे मोहका क्षय द्वोनेमें कोई शंका 
नहीं है| आत्मामें सच कुछ है, उसीके बलसे दशनमोह ओर चारित्र मोह 
की स्वथा क्षय करके, केवलज्ञान प्रगट करके साक्षान्‌ अग्हिंत दशा प्रगष्ट 
करू गा । जब तक ऐसी संपूण स्वभावकी निःशंकताका बल प्राप्त नहीं होता 
बंब तक मोह दूर नहीं होता । 


ः सच्ची दया ओर हिंसा 

_ मोहका नाश करनेके लिये न तो पर जीवोंकी दया पालन कंरने 
कहा है ओर न पूजा, भक्ति करनेका ही आदेश दिया है किंतु यह कहा है 
कि अरिहंतका और अपने आत्माका निर्णय करना दी मोह कज्षयका उपाय 
है। पहले आत्माकी प्रतीति न होनेसे अपनी अनन्त हिंसा कंरंता था, 
ओर अब यथाथ प्रतोति करनेसे अपनी सच्ची दया प्रगट होगई है और 
'स्कॉहसेाकाी महा पाप दूर दो गया है। 
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--पुरुषार्थ की प्रतीति-- 


पहले द्वारके रश्ट॑तसे द्रव्य, गुण, पर्यायका स्वरूप बताया है। 
जैसे हारमें मोती एकके बाद दूसरा क्रमश: द्ोता है, उसी प्रकार द्रव्यमें 
एकके बाद दूसरी पर्याय होती है। जहां स्वज्ञषका निणंय किया कि वहां 
त्रिकाल्चकी क्रमबद्ध पर्यायका निणंय हो जाता है। केवलज्लानगम्य त्रिकाल 
अवस्थायें एक बाद दूसरी होती ही रहती दे | वास्तवमें तो मेरे स्वभावमें 
जो क्रमबद्ध अ्रवस्था है उसीको केवलज्ञानीने जाना है। ( इस अ्भिप्राथके 
' बलका भम्रुकाव स्वभावक्री ओर है ), ऐसा जिसने निर्णय किया है उसीने 
अपने स्वभावकी प्रतीति को है। जिसे स्वभावकी प्रतीति होती है उसे 
अपनी पर्योयकी शंका नहीं होती । क्‍योंकि वह जानता है कि अवस्था तो 
मेरे स्वभावमें से क्रबद्ध आती है, कोई पर द्रव्य मेरी अ्बस्थाको बिगाढ़ने 
में समर्थ नहीं है | ज्ञानीको ऐसी शंका कदापि नहीं द्ोती कि “बहुतसे 
कर्मोंका तीत्र उदय आया तो में गिर जाऊंगा ।” जहां पीछे गिरनेक्की शंका 
है वहां स्वभावकी प्रतीति नहीं है, ओर जहां स्वभावकी प्रतीति है वहां 
पीछे गिरनेकी शंका नहीं होती | जिसने अरिहत जैसे ही अपने स्वभावका 
विश्वास कर के क्रमबद्ध पर्याय और केवलज्ञानकों स्वभावमें श्रन्वर्गत किया 
है उसे क्रमबद्ध पर्यायमें केवलज्नान होता है । 


जो दशा अरिहंत भगवानके प्रगट हुई है वैसी द्वी दशा मेरे स्व- 
भावषमें है। अरिहंतके जो दशा प्रगट हुई है वद्द उनके अपने स्वभावमें से 
ही प्रगट हुई है | मेरा स्वभाव भी अरिहंत जैसा है । उसीमें से मेरी शुद्ध 
दशा प्रगट होगी | जिसे अपनी अरिहंत दशाकी ऐसी प्रतीति नहीं होती 
उसे अपने सम्पूण द्रव्यकी द्वी प्रतीति नहीं होती । यदि द्रव्यकी प्रतीति द्वो 
तो द्रव्यकी क्रमबद्धदशा विकसित होकर जो अरिहंत दशा प्रगट होती है 


जसकी प्रतीति द्ोती है । 
१३ 
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मेरे द्रव्यमें से भश्रिहनत दशा आने वाल्ती है, उसमें परका कोई 
विध्न नहीं है | कर्ंका तीत्र उदय आकर मेरे द्रव्यकी शुद्ध दशाकोी रोकने 
के लिये समथ नहीं है | क्‍योंकि मेरे स्वभावमें कमंकी नास्ति ही है। जिसे 
ऐसी शंका है कि आगे जाकर यदि तीत्र कमेका उदय आया तो गिर 
जाऊंगा? उसने अरिहंतका स्वीकार नहीं किया है | अरिहंत अपने पुरुषार्थ 
के बलसे कमका क्षय करके पूर्ण दशाको प्राप्त हुये हैं । उसीप्रकार मैं भी 
अपने पुरुषाथके बलसे कर्ंका क्षय करके पूर्णदशाको प्राप्त होऊंगा बीचमें 
कोई विध्न नहीं है । 


जो अरिहन्तकी प्रतीति करता है वह अवश्य अरिहन्त होता है । 


[ गाथा ८० को टीका समाप्त ] 


(१६) भेदविज्ञानीका उल्लास 


जो चेतन्यका लक्षण नहीं है . ऐसी समस्त बंधभावकी वृत्तियाँ 
मुभसे भिन्न हैं“-इसप्रकार बंध भावसे भिन्न स्वभावका निणंय करने पर 
चैतन्यको उस बंधभावकी वृत्तिश्रोंका आधार नहीं रहता; अकेले आत्मा 
का ही आधार रहता है। ऐसे स्वाश्रयपनंकी स्वीकृतिमें चेतन्यका अनंत्त 
बीय आया है। अपनी प्रज्ञाशक्तिके द्वारा जिसने बंध रहित स्वभावका 
निणय किया उसे स्वभावकी रुचि उत्साह और प्रमोद आता है कि अद्दो ! 
यह चैतन्य स्वभाव स्वयं भव रहित है; मेंने उसका आश्रय किया इससे 
श्रव मे रे भवका अन्त निकट आगया है और मुक्ति दशाकी नौचत बज 
रही है। अपने निशयसे जो चेतन्य स्वभावमें निःशंकता करे उसे चैतन्य 
प्रदेशोंमें उल्लास होता है, और अल्पकालमें मुक्त दशा होती ही है । 


( भ्रौ पमयसार-मोक्ष अधिकारके व्याख्यानमें से ) 


सम्पग्दशन $--- ९९ 


(१७) अरे भव्य ! तू तखका कीतृहली होकर आत्माका 
अनुभव कर ! 


अयि कथमपि सृत्वा तत्वकोतृहली सन्‌, 
अनुभव भवमूर्तें! पा्वेबर्ती महत्तम । 
पृथणगथ विलसंतं स्व॑ समालोक्य येन, 
त्वजसि भगिति यूर्त्या साकमेकत्वमोहम्‌ ॥ .. 


( समयसार कलश --३ ३ ) 


श्री अचायदेव कोमल संबोधनसे कहते हैं कि हे भाई ! तू किसी भी 
प्रकार मद्दाकष्टसे अथवा मरकर भी तत्त्वका कौतूहली द्वोकर इन शरीरादि 
मू् द्रव्योंका एक मुहूर्त ( दो घड़ी ) पड़ौसी होकर आत्माका अनुभव कर, 
कि जिससे अपने आत्माको बिलास रूप सब पर द्रव्योंसे प्रथक्‌ देखकर इन 
शरीरादि मूर्तिक पुद्ल द्रव्योंके साथ एकत्बके मोहको तू तुरन्त ही छोड़ देगा । 
मिथ्यारष्टिके मिथ्यात्वका नाश केसे हो ! तथा अनादि कोलीन 
विपरीत मान्यता और पाप कैसे दूर हों ? उसका उपाय बतलाते हैं । 
आचायदेव तीत्र संबोधन कर के नहीं कहते हें, किन्तु कोमल संबो- 
घन करके कहते हैं कि हे भाई ! यह तुमे शोभा देता है ? कोमल संबोधन 
करके जाग्रत करते हें कि तू किसी भी प्रक्रार मद्दाकष्टसे अथवा मरकर 
भी-मग्ण जितने कष्ट आयें तो भी, वह सब सहन करके दत्त्वका 
कोतूहली दो । हि 
जिसप्रकार कुएमें कुश मारकर ताग लाते हैं उसीप्रकार ज्ञानसे भरे 
हुए चेतन्य कुएंमें पुरषार्थ रूपी गह्दरा कुश मारकर ताग लाओ, विस्मयता 
ज्ञाओ; दुनियां की दरकार छोड़ । दुनियां एकबार तुमे पागल कहेगी, भूत 
भी कहेगी । दुनियांकी अनेक प्रकारकी प्रतिकूलता आये तथापि उसे -सहन्न 
करके, उसकी उपेक्ता करके चैतन्य भगवान कैसा है उसे देखनेका एकबार 
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कौतूहल तो कर ! यदि दुनियांकी अनुकूलता या प्रतिकूलतामें रुकेगा तो 
अपने चेतन्य भगवानको तू नहीं देख सकेगा; इसलिए दुनियांका लक्ष छोड़- 
कर और उससे प्रथक्‌ होकर एकबार महान कष्टसते भी तक्त्वका कोतूहली हो । 


जिस प्रकार खूत ओर नेतरका मेल नहीं बेठता, उसीप्रकार 
जिसे आत्माको पहिचान करना हो उसका और जगतका मेल नहीं बेठता | 
सम्यक्टृष्टिरूप सूत और मिथ्यारृष्टिरूप नेतरका मेल नहीं खाता। आाचायदेव 
कहते हैं कि बन्धु ! तूं चौरासीके कुएमें पढ़ा है, उसमें से पार होनेके लिये 
चाहे जिसने परीषद्द या उपसग आयें, मरण जितने कष्ट आयें, तथापि 
उनकी दरकार छोड़कर पुण्य-पापरूप विकार भावोंका दो घड़ी पड़ोसी दो-- 
तो तुमे चेतन्य दुल प्रथक्‌ मालूम होगा । शरीरादि तथा शु भाशुभ भाव- 
यह सब मुभसे भिन्न हैं और मैं इनसे प्रथक्‌ हूँ, पड़ौसी हूँः--इसप्रकार 
एकबार पढ़ौसी दोकर आत्माका अनुभव कर 


सच्ची समक करके निकटस्थ पदार्थोंसे मैं प्रथक्‌, ज्ञाता-दृष्टा हूँ; 
शरीर, वाणी, मन वे सब बाह्य नाटक हैं, उन्हें नाटक स्वरूपसे देख ! तू 
उनका साक्तों है| स्वाभाविक अंतरज्योतिसे ज्ञानभुमिकाकी सत्तामें यह 
सब जो ज्ञात होता है वह में नहीं हूँ. परन्तु उसका ज्ञाता जितना हूँ--ऐसा 
उसे जान तो सद्दी ! और उसे जानकर उसमें लीन तो हो ! भात्मामें श्रद्धा, 
ज्ञान और ल्ीनता प्रगट द्ोते हैं उनका आश्थर्य लाकर एकबार पढ़ौसी हो । 


जैसे--मुसलमान ओर वणिकका घर पास पास हो तो वरशिक 
उसका पड़ौसी होकर रहता है, लेकिन वह मुसलमानके घरको अपना नहीं 
मानता; उसी प्रकार हे भव्य ! तू भो चेतन्य स्वभावमें स्थिर होकर परपदा- 
थॉँका दो घड़ी पड़ोसी हो; परसे भिन्न आत्माका अनुभव कर ! 


शरीर, मन, वाणोकोी क्रिया तथा पुण्यन्पापके परिणाम वे सब पर 
हैं । विपरीत पुरुषाथ द्वारा परका स्वामित्व माना है, विकारी भावोंकी 
आऔओर तेरा बाह्य का लक्ष है; वह सब छोड़कर स्वभावमें श्रद्धा, ज्ञान और 
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लोनता करके एक झअंतमुहृत अर्थात्‌ दो घड़ी प्रथक्‌ धोकर चैतन्यमूर्ति 
आत्माको प्रथक्‌ देख ! चैतन्यकी विलासरूप मौजको #ंचित्‌ प्रथक दोकर 
देख ! उस मौजको अंतरमें देखनेसे शरीरादिके मोहकी तू तुरन्त 
ही छोड़ सकेगा । 'मगिति? अर्थात्‌ तुरन्त छोड़ सकेगा। यद्द बात सरल 
है, क्‍यों तेरे स्व॒माव को है। केवलज्ञान लक्ष्मीको स्वरूपमत्ता भूमिमें 
स्थित होकर देख ! तो परके साथके मोहको तुरन्त छोड़ सकेगा। 


तीन कामछ्न तीनकीकको प्रतिकूलताके समूह एक साथ अकर 
सम्मुख खड़े रहें, तथापि मात्र ज्ञाता रूपसे रहकर वह सब सहन करने को 
शक्ति आत्माके ज्ञायक म्वभावकी एक समयकी पर्यायमें विद्यमान है। 
शरीरांदसे भिनरूप शआ्ात्माको जाना है उसे इस परीपद्वोंके समुद किंचित्‌ 
मात्र असर नहीं कर सकते अथौत्‌ चेतन्य अपने व्यापारसे किंचितू मात्र 
नहीं डिगता | 

जिस प्रकार किसी जीवित राजकुमारको--जिसका शरीर अति 
कोमल हो--जमशेदपुर-टाटानगरकी अग्निद्नी भट्टीमें झोंक दिया जाये तो 
उसे जो दुःख होगा उससे अनंत गुना दुःख पहले नरक में है, और पहले 
की अपेक्षा दूसरे, तीसरे आदि सात नरकोंमें एक-एकसे अनंत गुना दुःख 
है; ऐसे अनंत दु खांकी प्रतिकूलताका वेदनामें पड़े हुए, घोर पाप करके वहां 
गये हुए, तीज वेदनाके गां जमें पड़े होनेपर भी किसी समय कोई जीव ऐसा 
विचार कर सकते हैं कि अरे रे ! ऐसी वेदना ! ऐसी पीड़ा ! ऐसे 
विचार करनेसे स्वसन्मुख वेग होने पर सम्यग्दशन हो जाता है । 
वहाँ सत्समागम नहीं है. परन्तु पूवमें एकबार सत्समागम क्रिया था, 
सत्‌ का श्रवण किया था और वतमान सम्यक्‌ विचार के बलसे 
सातवें नरककी मह्दा तीज्र पीड़ामें पढ़ा दोनेपर भी पीड़ाका लक्ष चूककर 
सम्यक्दशन होवा है, आत्माका सचा वेदन दोता है । सातवें नरक 
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में पड़े हुए सम्यग्दशन प्राप्त जीवको वह नरककी पीड़ा असर नहीं कर 
सकती; क्‍योंकि उसे भान है कि-मेरे ज्ञान स्वरूप चेतन्यकों कोई 
पर पदार्थ असर नहीं कर सकता । ऐसो अनंती वेदनामें पड़े हुए भी 
आत्मानुभवको प्राप्त हुए हैं, तब फिर सातवें नरक जितना कष्ट तो यहां 
नहीं है न ? मनुष्यत्व पाकर रोना क्या रोता रहता है ? अब सत्समागमसे 
आत्माकी पहिचान करके आत्मानुमभव कर ! आत्मानुभवका ऐसा 
माहात्म्य है कि-परिषपह आनेपर भी न डिगे और दो घड़ी स्वरूप 
में लीन हो तो पूण केव्लज्ञान प्रगट करे ! जीवन्मुक्त दशा हो-- 
मोक्ष दशा हो ! तब फिर मिथ्यात्वका नाश करके सम्यग्दशन प्रगट 
करना तो सुगम हे । 


[ श्रो समयसार प्रवचन भाग ३ ] 
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सम्यवत्व की ग्रधानता 
"आह "११4० 


“जे सम्यक्त्वप्रधान बुध, तेज त्रिलोक प्रधान; 
पामे केवलज्ञान कट, शाश्वत सौख्य निधान ।” 
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ल्ोकमें प्रधान है; जिसे सम्यक्त्व की प्रधानता है बह जीव शाश्वत 
सुखके निधान--ऐसे केवलज्ञानको भी जल्दी प्राप्त कर लेता है । 
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( योगसार-९० |] 
जिसे सम्यक्त्व की प्रधानता है वह ज्ञानी है, ओर वद्दी तीन ] 
कक 
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(१८) सबमें बढ़ेमें बड़ा पाप, सबमें बड़ेमें बड़ा पुण्य 
ओर सबमें पहलेमें पहला धमम । 


प्रश्न--जगतमें सबसे बड़ा पाप कोनसा है ? 
उत्तर--मिथ्यात्व ह्टी सबसे बड़ा पाप है । 
प्रश्न--सबसे बड़ा पुण्य कोनसा है ? 


उत्तर--तीथंकर नामक सबसे बड़ा पुण्य है । यह पुण्य सम्य- 
ग्दर्शनके बादकी भूमिकामें ही शुभरागके द्वारा चंधता है। मिथ्यारृष्टिको 
यह पुण्य ज्ञाभ नहीं होता। 


प्रश्न--सव प्रथम घर्म कौनसा है ? 


८ ए 
उत्तर--सम्यग्दशन ही सबव प्रथम घम है। सम्यग्दशनके बिना 
ज्ञान चारित्र तप इत्यादि कोई भी धम सच्चा नहीं होता । यह सब धर्म 
सम्यग्दशन होनेके बाद द्वी होते हैं, इसलिये सम्यग्दर्शन द्वी सबंधर्मका 


मूल है । 
प्रश्न--मिथ्यात्व को सबसे बड़ा पाप क्‍यों क्‍या है ? 


५ ्ः्‌ के 
उत्तर--मि थ्यात्वका अथ है विपरीत मान्यता; अयथाथ समभ । 
जो यह मानता है कि जीव परका कुछ कर सकता है और पुण्यसे घम 


होता है उसकी उस विपरीत मान्‍्यतामें प्रतिक्षण अनंत पाप शआते हैं । 
बह कैसे ? सो कद्दते हें:-- 


जो यह मानता है कि 'पुए्यसे धर्म होदा है और जीव दूसरेका 
कुछ कर सकता है? वह यह मानता कि 'पुण्यसे धम नहीं होता और जीव 
परका कुछ नहों कर सकता-ऐला कहने वाले मूठे हैं! और इसलिये 'पुण्य 
से घर्म नहीं होता और जीव परका कुछ नहीं कर सकता” ऐसा कहने बाले 
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थ्रिकाशके अनंत तीथंकर केवली भगवान, संत-मुनि और सम्यरक्षानी 
जीवॉको-इन सबको उसने एक ज्षणभरमें कूठा माना है। इसप्रकार मिथ्या- 
त्वके एक समयके विपरीत बीय में अनंत सत्‌के निषेधका मद्दापाप है । 


ओर फिर मिथ्यारष्टि जीषके अ्रभिप्रायर्में यह भी दोता है कि-- 
जैसे में (जीव) परका करती हूं और पुण्य पापका करती हूं उसीप्रकार जगतके 
सभी जीव सदाकाल पर वस्तुके और पुरय पापरूप विकारके कर्ता हैं । 
इसप्रकार विपरीत मान्‍्यतासे उसने जगतके सभी जीबोंको परका कर्ता 
शोर विकारका स्वामी बना डाला; अर्थात्‌ उसने अपनी विपरीत मान्यता 
के द्वारा सभी जीवोंके शुद्ध अविकार स्वरूप की हत्या कर डाली | यह 
महा विपरोत दृष्टिका सबसे बड़ा पाप है। त्रकालिक सत्‌का एक क्षण 
भरके लिये भी अनादर द्वोना सो द्वी बहुत बड़ा पाप दे | 


मिश्यात्वी जीव मानता है कि एक जीव दूसरे जीवबका कुछ कर 
सकता है श्र्थात्‌ दूसरे जीब मेरा काय कर सकते हैं ओर मैं दूसरे जीबों 
का काय कर सकता हूँ | इस मान्यताका अथ यह हुआ कि जगतके सभी 
जीव परमुखापेक्ती हैं ओर पराधीन हैं । इसप्रकार उसने अपनी विपरीत 
मान्यतासे जगतके सभी जीवोंके स्वाधीन स्वभावको दिंसा की है, इसलिये 
मिथ्या मान्यता ही महान्‌ हिंसक भाव है ओर यही सबसे बढ़ा पाप है । 


श्री परमात्म प्रकाशमें कहा है कि--सम्यक्त्य सहित नरकबास 
भी अच्छा है और मिथ्यात्व सह्दित स्वगंवास भी बुरा है। इससे निश्चय 
हुआ है कि जिस भावसे नरक मिलता है उस अशुभ भावसे भी मिथ्या- 
त्वका पाप बहुत बड़ा है; यह समझकर जीवोंको सब प्रथम यथाथ सममझ 
के द्वारा मिथ्यात्वके महापाप को दूर करनेका उपाय करना चाहिये | इस 
जगतमें जीबको मिथ्यात्व समान अद्वित कर्ता दूसरा कोई नहीं है और 
सम्यक्त्व समान उपकार करनेवाला दूसरा कोई नहीं है । 
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(१६) प्रभु तेरी प्रभुता ! 


हे जीव ! हे प्रभु ! तू कौन है ? इसका कभी विचार किशा है? 
तेरा स्थान कौनसा है और तेरा कार्य क्या है, इसकी भी खबर है? प्रभु, 
विचार तो कर तू कहां है और यह्द सब क्या है, तुमे शांति क्‍यों नहीं है ? 

प्रभु ! तू सिद्ध है, स्वतंत्र है, परिपूर्ण है, बीतराग है, किन्तु तुमे 
अपने स्वरूपकी खबर नहीं है इमीलिये तुझे शांति नहीं है | भाई, वास्तवमें 
तू घर भूला है, माग भूल गया है | दूसरेके घरको तृ अपना निवास मान 
बैठा है किन्तु ऐसे अशांतिका अन्त नहीं होगा । 

भगवन ! शांति तो तेरे अपने घरमें ही भरी हुई है। भाई ! एक 
बार सब ओरसे अपना लक्ष हटाकर निज घरमें तो देख । तू प्रभु है, तू 
सिद्ध है | प्रभु, तू अपने लिज्ञ घरमें देख, परमें मत देख | परमें लक्ष्य 
कर करके तो तू अनादिकालसे भ्रमण कर रहा है। अब तू अपने अंतरस्व॒रूप 
की ओर तो हृष्ठटि डाल । एकबार तो भीतर देख | भीतर परम आनन्दका 
श्रनंत भरडार भरा हुआ है डसे तनिक सम्हाल तो देख | एकबार भीतर 
को मांक, तुके अपने म्वभावका काई अपूव , परम, सहज, सुख अनुभव 
होगा 

अनन्त ज्ञानियोंने कहा है कि तू प्रभु है, प्रभु ! तू अपने प्रभुत्वकी 
एकबार हां तो कह | 

-श्री कानजी स्वामी 
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१५०६ छठ सम्यपदशैन 
(२०) परमसत्यका हकार ओर उसका फल 


परम सत्य सुनने पर भी समममें क्‍यों नहीं आता ? 'मैं लायक 
नहीं हूँ, में इसे नहीं समक सकता? ऐसी दृष्टि ही उसे समभनेमें अयोग्य 
रखती है | सतके एक शब्दका भी यदि अंतरसे सब प्रथम 'हकार”? अआाया 
तो वह भविष्यमें मुक्तिका कारण हो जाता है।एकको सतके सुनते ही 
भोतरसे बडे द्वी वेगके साथ हकार आता है ओर दूसरा “मैं लायक नहीं हूं- 
यह मेरे लिये नहीं है! इसप्रकार की मान्यताका ठ्यवधान करके सुनना है, 
वही व्यवधान उसे सममने नहीं देता | दुनियां विपरीत बातें तो अनादि 
कालसे कर ही रही है. आज इसमें नवीनता नहीं है। अंतबग्तुके भानके 
बिना बाहरसे त्यागी होफर अनंतब्वार सुग्ख गया किन्तु अंतरसे सत्का 
हकार न होनेसे घमंको नहीं समझ पाया | 

जब ज्ञानी कहते हैं कि सभी जीव सिद्ध समान है और तू भी 
सिद्ध समान है, भूल वतंमान एक समय मात्र की है, इसे तू समझ सकेगा; 
इसलिये कहते हें,” तन यह जीव मैं इस ल्ञायक नहिं हूं, में इसे नहिं समझ 
सकू गा! इसप्रकार ज्ञानियोके द्वारा बहे गये सत्र इनकार करके सुनता 
है | इसलिये उनकी सभमभमें नहीं आता । 

भूल ग्वभावमें नहीं है, केबल एक सरूमय मात्रके लिये पयोयमें है 
वह भूल दूसरे समयमें नहीं रहता | हां, यदि वह स्वयं दूसरे समय में 
नई भूल करे तो बात दूसरी है (पदले समयकी भूल दूसरे 
समयमें नष्ट हो जाती है )। शरीर अनत परमाणुओका समूह 
है और आत्मा चेतन्य मूर्ति है। भज्ा, इसे शरीरके साथ क्‍या लेना देना ? 
जैनधरमंका यह त्रिकालाबाधित कथन है कि एक द्रव्य दूसरे द्रत्यकी पर्योयको 
उत्पन्न नहिं कर सकता , इसे न मानकर मेरेसे परकी अवम्था हुई अथवा 
हो सकती है! यों मानता है, यही अज्ञान है। जहां जैन की कथनी को भी 
नहीं मानता वहां जैतथम को कहांसे सममेगा ? यह आत्मा यदि परका 
कुछ कर सकता होता तभे तो परका कुछ न करनेका अथवा परके त्याग 
करनेक, प्रश्न श्राता ! 
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विकार परमें नहीं किन्तु अपनी एक सलमयकी मान्‍्यतामें है। 
यदि दूसरे समयमें नया विकार करे तो वह होता है। 'रागका त्याग करू? 
ऐसी मान्यता भी नाम्तिसे है, अम्तिस्वरूप शुद्धात्मा के भानके बिना रागकी 
नास्ति कोन करेगा ? आत्मा में कोई परका प्रवेश है हा नहीं तो फिर त्याग 
किसका ? पर वस्तुका त्यागका कतू त्व व्यर्थ ही विपरीत मान रखा है, उसी 
मान्यता का त्याग करन; है । 


प्रश्न:--यदि सत्य समझमें आजाय तो बाह्य बतनमें कोई फके 
न दिखाई दे अथवा लोगों के ऊपर उसके ज्ञानकों छाप न पड़े ? 


उत्तर:--एक द्रव्य की छाप दूसरे द्रव्य पर कभी तीन लोक और 
तीन कालमें पड़ती ही नहीं है । प्रत्येक द्रव्य स्वतंत्र हैं। यदि एक की छाप 
दूसरे पर पड़ती होतो तो त्रिलोकीनाथ तीथंकर भगवान की छाप अभव्य 
जीब पर क्‍यों नहीं पड़ती ? जब जीव म्वयं अपने द्वारा ज्ञान करके अपनी 
पहिचान की छाप अपने ऊरर डालता है तब निमित्तमें मात्र आरोप किया जाता 
है । बाहर से ज्ञानी पहिचाना नहीं जा सकता | क्योंकि यह हो सकता है कि 
ज्ञानी होनेपर भी बाह्य में हजारों स्त्रियां हों और अज्ञानों के बाह्य में कुछ भी 
न हो | ज्ञानी को पहिचानने के लिये यदि ततक्त्वद्न प्र हो तो ही वह पहिचाना 
जा सकता है | ज्ञानके उत्पन्न हो जाने पर बाह्य में कोई करके दिखाई दे या 
न दे किन्तु अन्तह् ष्टि में फक पड़ द्वी जाता है। 


सत्‌ के सुनते ही एक कहता है कि अभी ही सत्‌ बताइये, यों 
कहदनवाला सत्‌का हकार करके सुनता है, वह समभमके योग्य है और 
दूसरा कहता है कि अभी यह नहीं, अभी यह मेरी समझ में नहीं आा 
सकता! यों कहने वाला सन्‌ के नकारसे सुनता है, इसलिये वह समझ 
नहीं सकता | 


श्री समयसार जी को पहली गाथामें यों स्थापित किया गया है 
कि मैं और त्‌ दोनों सिद्ध हैं; इसके सुनते ही सबसे पहली श्राबाज में यदि 
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हां आगई तो वह योग्य है-उसकी अल्पकालमें मुक्ति हो जायगी और 
यदि उसके बीचमें कोई नकार आगया तो वह समभनेमें अगला समान है।- 
प्रश्न-यदि अच्छा सत्समागम हो तो उप्तका असर दोता है या 
नहीं ? ' 

उत्तर-बिल्कुल नहीं, किसी का असर परके ऊपर हो ही नहीं 
सकता । सत्समागम भी पर है | परकी छाप तीन काल और तीन लोकमें 
अपने ऊपर नहीं पड़ सकती | 

आह ! यह परम सत्य बोधिदुलभ है | सच्ची समभके लिये सब 
प्रथम सत्‌ का हकार आना चाहिये । 

मुख्यगति दो है-एक निगोद और दूसरी सिद्ध । यदि सत्ृका 
इनकार कर दिया गया तो कदाचित्‌ एकाद अन्य भत्र लेकर भी 
बादमें निगोद में ही जाता है। सतके विरोध का फल निगोद ही है। 
ओर यदि एक बार भी अंतरसे सत्‌का हकार आगया तो उसकी मुक्ति 
निश्चित है । हकार का फल सिद्ध और नकार का फल्न निगोद है । 


यह जो कहा गया है सो त्रिकाल्न परम सत्य है । तीन काल ओर 
तीन लोकमें यदि सत्‌ चाहिये हो तो जगत को यद्द मानना ही पड़ेगा । 
सतमें परिवतन नहीं द्ोता, सत्‌ को सममने के लिये तुके ही बदलना 
होगा । सिद्ध होने के लिये सिद्ध स्वरूप का. हकार होना चाहिये । 


ढंग 2०७७७०७०७७७७०७७०३७७७७ ७७७७ ७७ ७७: ७७७७ ७७७७ ७१७७७ ७७ ७:७७७ ७०७ ७७:७७ ७७७०७ ७:३७ ७७७०७ ७७:७७ ०७७ ७७/७/७क३ ०००७७ ७ ०७.०७ ३:७० ७३ 


“धर्मका मल सम्यग्दर्शन है ।” 
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दसणए मसलो धम्मो ॥! 
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(२१) निःशंकता 

जिसका वीय भवके अंतकी निःसंदेह श्रद्धामें प्रतरतित नहीं होता 
ओर अभी भी भवकी शंकामें प्रवतंमान है उसके वीयेमें अनंतों भव करने 
को सामथ्य मोजूद है । 

भगवानने कहा है कि--तिरे स्वभावमें भव नहीं है! यदि तुमे 
भवको शंका हो गई तो तूने भगवानका बवाणीको अथवा अपने भव रहित 
स्वभावोंको माना ही नहीं है । ज्ञिसका वोय अभी भव रहित स्वभावकी 
निःसंदेह श्रद्धामें प्रवर्तित नहीं हो सकता जिसके अभी यहद्द शंका मौजूद है 
कि में भव्य हूँ या अभव्य हैँ उसका बीय वीतरागकी बाणीको कैसे निर्णय 
कर सकेगा और वीतरागकी वाणीक्े निणयक्रे विना उसे अपने स्वभावकी 
पहचान कैपछ्ते होगी | इसलिये पहले भव रहित स्वभावकी निःशंकता 
को लाओ । 


(प्ड्ख्टोव्क्जलल्ज्व्डुज फर्क पं अ्खटा सकने खदुडा दा! 


भवपार हानका उपाय 
शेष अचेतन सर्व छे, जीव सचेतन सारः 
जाणी जेने मुनिवरो, शीघ्र लहे भवपार ॥३६॥ 
जो शुद्धातम अनुभवों, तजी सकल व्यवहार; 
जिनप्रथु अमज भणणे, शीघ्र थशो भवपार ॥३७॥ 
[ योग सार ] 
जीवके अतिरिक्त जिनने पदाथ हैं वे सब अचेतन हैं 


चेतन तो मात्र जीब ही है और वह्दी सारभूत है; उसे जानकर 
परम मुनिवरों शीघ्र ही भवपारका प्राप्त होते हे 

श्री जिनन्द्रदेव कहते है कि हूं जीव ! सब व्यवद्दारको 
छोड़कर यदि तू निमल आत्माको जानगा तो शीघ्र ही भवपार 
हं।जायेगा । 
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(२२) विना धर्मात्मा धर्म नहि रहता 


-- न धर्मों धार्मिकैविना -- 

धर्मात्माओंके बिना धर्म नहीं होता । जिसे घमरूाचि होती है उसे 
धर्मात्माके प्रति रुचि होती है। जिसे धर्मात्माओंके प्रति रुचि नहीं द्वोतो 
उसे धमरुचि नहीं होती । जिसे घमर्मात्माके प्रति रुचि और प्रेम नद्दीं है. उसे 
धरमंरुाचि और प्रम नहों है। और जिसे धमरुच नहीों है उसे धर्मी 
( आपका ) आत्माके प्रति ही रुचि नहीं है । धर्मोके प्रति रुचि न हो और 
घमके प्रति रुचि हो, यद्द ही दी नहीं सक्रता । क्योंकि धर्म तो स्वभाव है, 
वह धर्मीके बिना नहीं होता ! जिसे धमके प्रति रुचि होती है उसे क्रिसी 
धर्मात्मा पर अरूचि, अप्रेम या क्राघध नहीं हो सक्रता। जिसे धर्मान्मा 
प्यारा नहीं उसे घमम भी प्यारा नहीं हे] सकता | और जिसे घम प्यारा नहीं 
है वह भिथ्यारष्टि है | जो धर्मात्माका तिरम्कार करता है वह धमंका दी 
तिरस्कार करता है | क्योंकि घर्म और घधर्मी प्रथक्‌ नहीं है । 

स्वामी समन्तभद्राचायने रस्नकरण्ड श्रावकाचारके २६ वे श्लोकमें 
कहा है कि:--“न धर्मों घार्मिकेजिना ।” इसमें दुतरफा बात कट्दी गई है; 
एक तो यह कि-जिसे अपने निमल शुद्ध स्वरूपकी अरुचि है वह मिथ्या- 
दृष्टि है और दूसरा यह कि-जिसे धमंस्थानों या धर्मी जीवोंके प्रति अरुचि 
है वह मिथ्यारृष्टि है । 

यदि इसी बातको दूमरे रूपमें विचार करे तो यों कद्दा जा सकता 
है कि जिसे धम रूचि है उसे आत्मरुचि है, ओर वह अनन्‍्यत्र जहां जहां 
दूसरेमें धम देखता है वहां वहां उसे प्रमोद उत्पन्न द्वोता है। जिसे धर्म- 
रुचि होगई उसे धर्म स्वभावी आत्माकी और घर्मात्माओंकी रुचि होती 
ही है| जिसे अंतरंगमें धर्मी जीबोंके प्रति क#िचित्‌ मात्र भी अरुचि हुई 
उसे धर्मकी भी अ्ररुचि होगी हो | उसे आत्मरुचि नहीं हो सकती । 

ज्ञिसे आत्माका धर्म रुच गया उसे, जहां जहां वद्द धर्म देखता है 
वहां वहां प्रमोद और झादरभाव उत्पन्न हुये ब्रिना नहीं रहता । धर्मस्वरूप 
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का भान दहोनेके बाद भी वह स्वयं बीतराग नहीं होता इसलिये स्वयं स्वधर्म 
की पूणंताकी भावनाका विकल्प उठता है; और विकल्प पर निमित्तकी 
अपेत्ता रखता है, इसलिये अपने घमकी प्रभावनाक्ा विकल्प उठने पर 
बह जहां जहां धर्मी जीबोंको देखता है वहां वहां उसे रूचि, प्रमोद ओर 
उत्साह उत्पन्न द्वोता है। वास्तत्रमें तो उसे अपने अन्तरंग धर्मंकी पूर्ण ताकी 
रुचि है। घ्मननायक देवाधिदेव तीथकर ओर मुनिर्धर्मात्मा, सद्गुरू, 
सत्शाख््र, सम्यग्टष्टी एवं सम्यग्ज्ञानी, यह सब धर्मात्मा धमके स्थान हैं। 
उनके प्रति घर्मात्माको आदग-प्रमोदभाव उमड़े बिना नहीं ग्हता। जिसे 
धर्मात्माओंके प्रति अरूचि है, उसे अपने घमके ही प्रति अरूचि है, अपने 
धआरात्मा पर क्रोघ है । 

जिसका उपयोग धर्मो जोबोंको हीन बताकर अपनी बढ़ाई लेनेके 
लिये होता है-ज्ो धर्मीका विरोध करके स्वयं वड़ा बनना चाहता है वह 
लिजात्म कल्याणका शत्रु है-मिश्याह॒ष्टि है। धर्म यानी स्त्रभाव, ओर 
उसे धारगा करनेबाला घर्मा यानी आत्मा | इसलिये जिसे धर्मात्म के प्रति 
अरुचि है उसे धमके प्रति अरूचि है। जिसे धमंकी अरुचि हुई उसे 
अआ्रात्माकी अरुच हुई । ओर अप्माक्री अरूुचि पूचक जो क्रोध. मान, 
माया, लोभ होता है वह अनंतानुच्न्धी क्रोध, अनंतानुबन्धी मान अनं- 
तानुबन्धी माया ओर अनंतानुचन्धी लोभ होता है | इसलिये जो धर्मात्मा 
का अनादर करता है वह अनंतानुत्नन्यी रागद्रप वाला है, और उसका फल 
अनंत संसार है । 

जिसे धमरुचि है उसे परिपूण म्वभावक्री रुचि है। उसे अन्य 
घर्मात्माश्रों के प्रति उपेक्षा ७नादग या ईर्पा नहीं हो सकती । यदि अपने से 
पहले कोई दूसरा केवलज्ञान प्राप्त करके सिद्ध हों जाय तो डसे खेद नहीं 
होगा, किन्तु अन्तरसे प्रयोद जागृत होगा कि ओदो ! घन्य है इस धर्मा- 
त्माको ! जो मुझे इप्ट है बह इसने प्रगट किया है। मुझे! इसो की रुचि है, 
आदर है, भाव है, चाह है । इस प्रकार अन्य जोबों की घमवृद्धि देखकर 
घर्मौत्मा अपने घमंको पूणत। को भावना भाता है। इसलिये उसे अन्य 
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धंर्मात्माओं को देखकर हर्ष होता है, उल्लास द्ोता है। और इस प्रकार 
: धर्म के प्रति आदरभाव द्वोने से वह अपने धम की वृद्धि करके पूण घम 


प्रगट करके सिद्ध हो जायगा | 
( ता> ५२-४-४७ का व्याख्यान ) 


(२३) सत्‌ की प्राप्तिके लिए अपेणता । 
आस्सा प्रिय हुआ कच कहा जाता है, अर्थात्‌ यह कब्र कहा जाता 
है कि आत्माकी कीमत या प्रतिष्ठा हुई ? पहल्ली बात तो यहद्द है कि जो 
बीतराग, सव्वेज्ञ, परमात्मा हो गये हैं ऐसे अरिहन्तदेबके प्रति सच्ची प्रीति 
होनी चाहिये । किन्तु विषय कषाय या कुदेबादिके प्रति जो तीत्र राग है. 
उसे दूर करके सच्चे देव गुरुके प्रति भक्ति प्रदर्शित करनेके लिए भी जो जीव 
मन्द राग नहीं कर सकते, वे जीव बिल्कुल राग रहित आत्म स्वरूपकी श्रद्धा 
कहांसे पा सकेंगे ? 
जिसमें परम उपकारी बीतरागी देव गुरू धमके लिए भी राग कम 
करनेकी भावना नहीं है वह अपने आत्माके लिए रागका बिलकुल अभाव 
कैसे कर सकेगा ? जिसमें दो पाई देनेकी शक्ति नहीं है वह दो लाख रुपया 
क्यों कर दे सकेगा ? उसीप्रकार जिसे देव-गुरूुकी सच्ची प्रीचि नहीं है-- 
व्यवहारमें भी अभी जो राग कप नहीं कर सकता वह निश्चयमें यद्द कैसे 
ओर कहांसे ला सकेगा कि 'राग मेरा स्वरूप हो नहीं है ।! 
जिसे देव-गुरू की सच्ची श्रद्धा-भक्ति नहीं है उसे तो निश्चय या 
व्यवहार में से कोई भी सच्चा नहीं है, मात्र अकेले मूह भाव की ही पुष्टि होती 
है-बह केवल तीव्र कषाय ओर शुष्कज्ञान को ही पुष्ट करता है | 
प्राथमिक दशा में देवगुरु घम की भक्ति का शुभ राग जागृत द्वोता 
है-और उसी के आवेश में भक्त सोचता है कि देवगुरु धर्म के लिये वृष्णा 
कम करके अरपित द्वोजाऊं, उनके लिये अपने शरीर की चमड़ी उतरवाकर 
यदि जूते बनवा दू' तो भी उनके उपकार से उऋण नहीं हो सकता । इस 
तरह को सवम्ब समपण को भावना अपने मन में आये बिना देवगुरू धर्म 
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के प्रति सश्ची प्रीति उत्पन्न नहीं हती । और देव-गुर घमकी श्रीतिके बिना 
आत्माकी पहचान नहीं हो सकती | दव गुरू शाब्रकी भक्ति और अपना 
के बिना आये तीन लोक ओर त्रिकालमें भा आत्म-्में प्रामाणिक्रता उत्पन्न 
नहीं हो सकती और न आत्मामें निज्के लिये हो समपंण की भावना 
उत्पन्न हो सकती है । 


तू एकबार गुरुचरगणोंमें अपित हो जा ! पग्चत गुरू ही तुके अप- 
नेमें समा जानेको आज्ञा दंगे । एकबार तो नू सतको शग्ण्से कुझ जा, 
ओर यहद्द स्वीकार कर कि उसको हाँ ही हाँ हे और ने हा ना ! तुममें सत्‌ 
को अपणता आनके बाद संत कहेंगे कि त्‌ परिपुण है, अब तुमे मेरी 
आवश्यक्ता नहीं है, तृ म्वय हो अपनी ओर 5ब्ब: यही आज्ञा हैं और यही 
घम है। 


एकबार सत-चरणममे सर्मापत हो ज्ञा । रद्द देव गुरुके प्रति समपित 
हुये बिना आत्माका उद्धार नहीं ही सकता-कित यदि उसी का आश्रय मानकर 
बेठ जाय तो भी परा!श्रय होनके कारण आत्याका उद्धार नहीं होगा। इस 
प्रकार परमाथ स्वरूपमें तो भंगवान आत्मा अकेला ही है, परन्तु बहू पर- 
माथ स्वरूपको प्राप्त नहीं कर सकता नत्र तक, पहले देव गुरू शस्तरकों स्वम्व- 
रूपके आंगनमें विशाजमान करना, यह व्यवहार है । देव गुरू शाखकों 
भक्ति-पूजाके बिना केवल निश्वयको मात्र बातें कन्नंबाला शुप्कज्ञानी है । 


देव गुरु धमंको तेरी भक्तिका आदश्यत्ता नहीं है, किन्तु जिज्नासु 
जीवोंको साधक दशामें अशुभ रागस बचनकें लिए सतके प्रति वहुमान 
उत्पन्न हुये पिना नहीं रहता । श्रीमद्‌ राजचन्द्रन कहा है क्रि--“यद्यपि 
ज्ञानी भक्ति नहीं चाहते, फिर भी वैसा किये दिना मुमुक्तु जीवोंका कल्याग 
नहीं हो सकता । संतोंके हृदयमें निवास करनेवाला यह गुप्त ग्हस्य यहां 
खोल कर रख दिया गया है ।” सतके जिज्ञासुका रूतू निर्मित्त रूप सतू 
पुरुषकी भक्तिका रल्लास आये बिना ग्ह नहीं सकता | 

१९ 
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पहते तो उल्लास जागृत होता है कि अद्दो ! अभीतक तो श्स॑ग 
चैतन्य ज्योत आत्माकी वाद ही नहीं बनी और सच्च देव शाख्र गुरुकी भक्ति 
से भी अलग रहा | इतना समय बीत गया । इसप्रकार जिज्ञ'सुओ पहलेकी 
भूलका पश्चाताप द्वोता है और वर्त्तमानमें उल्लास जागूत होता है। किन्तु 
यह देव गुरु शाख्क्रा राग आत्मस्वभावको प्रगट नहीं करता। पहले तो 
राग उत्पन्न होता है और फिर “यह राग भी मेरा स्वरूप नहीं है” इस 
प्रकार स्वभाव दृष्टिके बलसे अपूब आत्मभान प्रगट होता है । 

सच पूछा जाय तो देवगुरु शाब्रक्रे प्रति अनादिसे सत्य समपंण 
ही नहीं हुआ । ओर उनका कहा हुआ सुना तक नहीं। अन्यथा देश्गुर 
शास्त्र तो यह कहते हैं कि तमे मेरा आश्रय नहीं है, तू ग्वतंत्र है। यदि देव 
गुरु शाब्रकी सच्ची श्रद्धा की होती तो उसे अपनी स्तंबत्रताकी श्रद्धा अब- 
श्य हो जाती । देव गुरु शाब्यगे चरणोंमं तन मन धन समपण किये 
बिना--जिसमें सम्पूर्ण आत्माका समरपेण समाविष्ट है-सम्यरदशनज्ञान- 
चारित्र कहांसे प्रगट होगा ? 

अदो ! जगतको वस्य समक्ान घन आदियमें बड़ुप्पन म लूम होत है 
परन्तु ज्ञो जगतका कल्याण कर रहे हैं ऐसे देव गुरु शाखके प्रति भक्ति- 
समपण भाव उत्पन्न नहीं होता । उसके बिना रद्धारवी कल्पना भी कैसी ? 

प्रश्न- आत्म के स्ररू+में राग नहीं है | फिर भी देव गुरु श ख्के 
प्रति शुभ राग करनेके लिये क्‍यों कहते है ? 

उत्तर-जैसे किसी म्लेन्छको मांस छुड़ानेका उपदेश देनके लिए स्लेन्छ 

भाषाका भी प्रयोग करना पड़ता है किन्तु उससे ब्र ह्मण॒+।] ब्र'ह्मण॒त्व नष्ट 
नहीं हो जाता; उपीप्रकार सम्पूण राग छुड्ट नेके लिये उसे अशुभ गगसे 
हटाकर देव गुरु धमके प्रत शुभराग कर्नकी कहा जाता है। ( वहां राग 
करानेका हेतु नहीं है, शिंतु राग छुड्रनका हेतु है। जिसका गंग कम हुआ, 
उतना ही प्रयांजन है । गाग रहे यह प्रयोजन नहीं है । ) 

उसके बाद “देव श म्म गुरुड़ा शुभ राग भी मेर! म्वरूप नहीं है” 
इसप्रकार रागका निपेव करके वीतराग स्वरूपकी श्रद्धा करन ल्गता है । 


७ 
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हे प्रभु ! पद्ले जिनने प्रभुता प्रगट की है ऐसे देव गुरुकी भक्ति, 
बड़प्पन न आवे ओर जगतऊा बड़प्पन दिखाई दे तबतक तेरी प्रभुता प्रगट 
नहीं होगी । देव गुरु शबखरकी व्यवहार श्रद्धा तो जीव अनन्तवार कर चुका 
परन्तु इस आत्माकी श्रद्धा अनन्तकालसे नहीं की है--परमाथको नहीं 
समझा है। शुभ रागमें अटक गया है। 


(२४) मम्यग्दष्टिका अन्तर परिणमन 
चिन्मूरत हृगधारीका मोहि रोति लगत है अटापटी ॥ चिन्मू० ॥। 
बाहिर नारकिकृत दुख भोगे, अन्तर सुस्बग्स गटागटी । 
रमत अनेक सुर्नि संग पै तिस. परनतिते नित हूटाहटी ॥ चिन्मू ॥ १ ॥ 
ज्ञान विराग शक्ति ते विविफन, भोगत पे विधि घटाघटी । 
सदन नित्रासी तदपि उदासी, ताते आख्रत्र छुटाछटी ॥ विन्मू" ॥ २॥। 
जे भवद्देतु अबुघके ते तस, करत बन्धकी झटामर्ट! । 
नारक पशु तिय, पेंड विकलत्रय, प्रकतिनको हो रूटाकटो ॥ चिन्मू० ॥ ई ॥ 
संयम घर न सके पे संय२,-बारनकी उर चटाचटी | 
तासु सुयश गुनको 'दोलत' को लगी रहे नित ग्टारटों ॥ चिन्मू० ॥ ४॥ 


(८ > 5३ हित 
५ “समस्यक्त्व प्रभु है /” ञथ 





सम्>कत्ब वास्तवसें ५भु है, इसस बढ परम आराध्य | 

है; कयोंक उसीके प्रसादसे सिद्धि प्राप्त होती है और उसीके ज् 

निमित्तसे मनुष्यका ऐसा माहात्म्य प्रगट होता है कि जिससे य्ब 

*' वह जीव जगत पर विजय प्राप्त कर लेता है--अर्थात्‌ सच, जप 

ह.. होकर समस्त जगतकों जानता है । सम्यक्त्वकोीं ऐसी महिमा व 
23 है कि उससे समस्त सुख्बोंकी प्राप्ति "वी है। 

ऐ अधिक क्‍या कहा जाये ? मूतकालमें जितने नरपुंगव हट 

). सिद्ध हुए हैं और भविष्यमें होंगे बहू सच इस सम्यकत्वका ही व्य 

प्रताप है ! | अनगार घमरम्ित ] हट 
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(२५) जिज्ञासको धम केसे करना चाहिये ? 


जो जीव जिज्ञासु होऋर स्वभावकों समभझनके लिये आया है वह 
सुख लेनेको और दुःख दृर करनेको आया है | सुख अपना स्वभाव है और 
वतंमानमें जो दुःख है वह क्षणिक है इसलिये वह दूर हो सकता है। वर्ते- 
मान दुखरूप अवस्थाकों दूर करके स्वयं सुखरूप अवस्थाको प्रगट कर 
सकता है । जो सतक्रो सममनेके लिये आया है उसने इतना ता स्वीकार 
कर ही लिया है। आत्माको अपने भाजमें पुरुषाथ करके विकार रहित 
स्ररूपका निणय करना चाहिये | वतमान विकार द्वोने पर भी विकार रहित 
स्वभावकी श्रद्धा की जा सकतो है अर्थात्‌ यद्द निश्चय हो सकता है कि यह 
विकार और दुःख मेरा स्वरूप नहीं है । 


पात्र जीवका लक्षण 

जिज्ञासु जीवोंका स्वरूपका निणय करनेके लिये शास्रोंन पहली दी 
ज्ञान क्रिया बताई है । छवरूपका निणय करनेके लिये अन्य कोई दान, पूजा, 
भक्ति, त्रत, तपादि करनेका नहीं कहा हे परंतु श्रुनज्ञानसे आत्माका निशय 
करना ही कहा है । कुगुरु. कुदेव, कुशासख्रका आदर और उस ओरका खिंचाव 
तो दूर हो ही जाना चाहिये, तथा विषयादि परवम्तुर्में जो सुख बुद्धि है 
वह दूर हो जाना चाहिये | सब ओगसे रुचि दूर होकर अपनी ओर 
रुचि होनी चाहिये। देव, गुरु और शामब्रक्ो यथाथे रीत्या पहचान 
कर उस ओर आदर करे और यदि यह सब स्वभावके लद्दयसे हुआ हो तो 
उस जीबके पात्रता हुई कट्टी जा सकती है, इतनी पात्रता भी सम्यग्द्शन 
का मूल कारण नहीं है। सम्यग्दशनका मूल कारण तो चैतन्य स्वभावका 
लक्ष्य करना है | परंतु पहले कुद्रेवादिका सवथा त्याग तथा सच्चे देव गुरु 
शास्त्र और सत्समागमका प्रेम तो पात्र जीवोंके होता द्वी है, ऐसे पात्र जीवों 
को आत्माका स्वरूप सममतेके लिये क्‍या करना चाहिये, यह्‌ इस समय- 
सारमें स्पष्टटया बतलाया है । 
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सम्यग्दशनके उपायके लिये समयसारमें बताई गई क्रिया 


(पहले श्रुतज्ञानके अवलंबनसे ज्ञानस्वभावी आत्माका निश्चय करके 
पश्चात्‌ आत्माकी प्रगट प्रसांदड्धके लिये प पदाथ ही प्रसिद्धिके कारण जो 
इन्द्रियोंके द्वारा और मनके द्वारा प्रवतमान बुद्धि है उसे मर्यादामें लाकर 
जिसने मतिज्ञान तक््वको आत्मसन्मुख किया है ऐसा, तथा नानाप्रकारके 
पक्तोंके अवलंबनसे होने वाले अनक् विकल्पोंके द्वारा आकुज्ञताको उत्पन्न 
करनेताली श्रुतज्ञान को बुद्धियोंको भी मर्यादामें लाकर श्रतज्ञान तत्त्वको भो 
आत्म सन्मुग्ब काता हुआ अत्यंत विरूल्प रहित द्वोकर तत्काल परमात्मा- 
रूप समयसारका जब आना अनु भव करता है उस समय ही आत्मा 
सम्यकृतया दिखाई देता है (अथोत्‌ श्रद्धा को जाती है) और मालूम द्वोता 
है इसलिये समयसार ही सम्यक्दर्शन और सम्यग्ज्ञान है |? 

[ सम्यसार गाथा १४४ को टीका ] 


अन्र यहां १र इसका म्पष्टीकरण किया जाता है। 


श्र तज्ञान किसे कहना चाहिये १ 

प्रथम श्रुतज्ञानके अवलंबनसे ज्ञान स्वभावी आत्माका निणेय 
करना” कहा है । श्रुनज्ञान किसे कहना चाहिये ? सवज्ञ भगवानके द्वारा 
कहा गया श्रुतज्ञान अस्ति नास्तिके द्वारा वम्तु स्वरूप सिद्ध करता है। अने- 
कांत स्वरूप वम्तुक्रो 'स्त्र अपेक्षास है और पर अपेक्षासे नदीं है! इस्तप्रकार 
जो स्वतंत्र सिद्ध करता है बह श्रुतज्ञान है । 
बाह्मत्याग श्र्‌ तज्ञानका लक्षण नहीं हे 

परबम्तुको छोड़नके लिये कहे अथवा परके ऊपरके रागक्ो कम 
करनेके लिये कहे इसप्रकार भगवानक्रे द्वारा कद्दा गया श्रुनज्ञानका लक्षण 
नहीं है । एक वस्तु अपनी अपेक्षासे है और यह वस्तु अनंत पर द्रव्योंसे 
प्रथक्‌ है इसप्रकार अत्ति नात्तिरूप परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों शों प्रकाशित 
करके जो वस्तुर्वहूपको चतल्ञाता दै वह अनेकांत है ओऔए बद्दी श्रतज्ञानका 
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लक्षण है | वस्तु रब अपेक्षासे है और परापेक्ष से नहीं है, इसमें बम्तुको 
प्र बरूपमें लिद्ध किया हे । 
श्र्‌ तज्ञानका वास्तविक लक्षण--अनेकांत 

एक बम्तुमें 'है! ओर 'नहीं है? ऐसी परस्पर विरुद्ध दो शक्तियां 
भिन्न भिन्न अपेत्षासे प्रकाश कर वम्तुझा परसे भत्न स्वरूप बताती है, यही 
श्रुतज्ञान भगवानके द्वारा कहा गया शाख्र है। इसप्रकार आत्मा सब पर 

द्रव्योंसे प्रथक्‌ बम्तु है, इसप्रकार पहले श्रतज्ञनसे निश्चय करना चाहिये । 

अनंत पर वस्तुओंसे यह आत्मा भिन्न है, इसप्रकार सिद्ध होने 
पर अब अपनी द्रव्य पर्योयमें देखना चाहिये। मेरा त्रराल द्रव्य एक 
समयमात्रकी अवस्था रूप नहीं है अर्थात्‌ विकार क्षणिक पयौयके रूपमें 
है परंतु त्रिकाल स्वरूपके रूपमें नहीं है | इसप्रकार विकाररहित स्व॒मावकी 
सिद्धि भी अनेछांतसे होती है भगवानके द्वारा कहे गये सत्‌ शाख्तरों की महत्ता 
अनेकांतसे ही है । भगवान ने पर जीवोंशो दया पालन कर नको कहा है 
झोर अहिंसा बतलाकर कर्मोक्ा चणन किया है। यह कहीं भग- 
बानको अथवा भगवानके द्वारा कहे गये शाख्रफी पहचाननेका वास्तविक 
लक्षण नहीं दे । 
भगवान भी दूसरेका नहीं कर सके 

भगवानने अपना काय परिपू्ण किया और दूमरेका कुछ भी नहीं 
किया क्‍योंकि एक तत्त्व अपने रूपमें है ओर पररूपमें नहीं है इसलिये वह 
किसी अ्रन्यका कुछ नहीं कर सकते । प्रत्येक द्रव्य भिन्न भिन्‍न स्वतंत्र है, 
कोई किसीका कुदड्ध नहीं कर सकता, इतप्रकार जानना ही भगवा नके शास्त्र 
की पहिचान है, यही श्र नज्ञान है। यह तो अभी ₹१रूपको समभने वाले 
को पात्रता कद्दी गई है। 
जैनशाखत्रतें कथित प्रभावनाका सच्चा स्वरूप 

कोई परद्रव्यकी प्रभावना नहीं कर सकता परंतु जैनधर्म अर्थात्‌ 
आत्माका जो बीतराग स्वभाव है उसकी प्रभावना धर्मी जीव कर सकते 
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हैं आत्माको जाने बिना आत्माके स्थभावकी वृद्धिरूप प्रभावना किस प्रकार 
करे ? प्रभावना करनेका जो विकल्प उठता है बह भी परके कग्ण नहीं, 
क्यों क दूसरेके लिये कुछ भी अपनेमें होता है यह कहना जेनश/सनकी 
मर्यादामें नहीं है। जेअश सन तो वस्तुक्ो म्वतंत्र म्वाघीन परिपूण स्थापित 
करता है | 
भगवानने परजीवकी दयाका पालन करना नहीं कहा 

भगव!नने अन्य जीवों की दयाकी स्थापना को है यह बात गलत है 
यह जीव परजीवकी क्रिया कर द्वी नहीं सकता तो फिर भग शान उसे बचाने 
के लिये क्‍यों 5 हेंगे भगवान्ने तो आत्म स्वभावक्रों पहचानकर अपने 
आत्माकों कपाय भावसे बचानको कद्द' है यही सन्‍ची दया है। अपने 
आत्माका निणुव किये बिना काई क्या करेगा | भगवानके श्र तज्ञानमें तो 
यह कहा है कि तू अपनेसे पर्पूण बम्तु है प्रत्यक तत्व अपने आपही 
स्वतंत्र है । किसी तत्त्वकों दूसरे तत्त्वका आश्रय नहीं है | इसप्रकार बस्तुके 
स्वरूपको प्रथक्‌ रबसा सा अर्ददिंसा है। ओर एक दूसरेफा कुछु कर सकता 
है. इस प्रकार बम्तकों पाधीन मानना सो हिंसा है | 
आनद प्रगट करन को भावना वाल्ता क्या कर ; 

जगनके जीवोंको सुब्ब चाहिये है सुबर कहो या धम कहो. धम 
करना है इसलिये आत्मशां त चाहिये है । अच्छा करना है किन्तु अच्छा 
कहां करना है ? अ त्माकी अबस्था में दुःबका नाश कर के बीतराग अ नंद 
प्रगट करना है | यह आनन्द ऐसा चाहिये कि ज्ञो स्वाधीन हो जिसके 
लिये परका अवलंबन न हो ऐसा आनंद प्रगट करनेकी जिसक्री यथार्थ 
भावना हो वह जिज्ञासु कहल्लाता है। अपना पूर्णानंद प्रगट करनेकी 
भावना वाला जिज्ञासु पहले यह देखे कि ऐसा पूर्ण नन्‍द किसे प्रगट हुआ । 
निजको 5भी वैसा आनंद प्रगट नहीं हुआ क्योंक यदि अनेक वैसा 
आनंद प्रगट हो तो प्रगट करनेका उसे भावना न हो | तत्पय यह है कि 
अभी निजका वैला आनंद प्रगट नहीं हुआ किन्तु अपनेमें जेसी भावना 
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है वैसा आनंद अन्य किसीको प्रगट द्वो चुझ्ा है और जिन्हें वैसा श्रानंद 
प्रगट हुआ है उनके निभित्तसे स्वयं बह आनंद प्रगट करनेका यथाथ मांगे 
जाने | अर्थात्‌ इसमें सच्चे निमित्तोंकी पहचान भी आगई जबतक इतना 
करता है तबतक अभी जिज्ञासु है । 

अपनी अवस्थामें अधमे-अशांति है उसे दूर करके धम्म-शांति 
प्रगट करना है बह शांति अपने आधार पर और पगर्पूण होना चाहिये। 
जिसे ऐसी जिज्ञासा हो वह पहले यह निश्चय करे कि में एक आत्मा 
अपना परिपूण सुम्ब प्रगट करना चाहता हूं तो वैसा परिपूण सुग्व किसीके 
प्रगट हुआ द्वोना चाहिये। यदि परिपूर्ण सुब-अआनंद प्रगट न हो तो दुःग्बी 
कट्दलायगा । जिसे परिपूण और स्वाघोन आनंद प्रगट हुआ है वही 
संपूर्ण सुखी है | ऐसे सवज्ञ दी हैं। इस प्रकार जिज्नासु अपने ज्ञानमें 
सवक्षका निर्णय करता है परके करने घरनेकी बात तो है ही नहीं। जब 
वह परसे किंचित्‌ प्रथक्‌ हुआ है तब तो झात्माकी जिज्ञासा हुई है। यह 
तो परसे अलग होकर अब जिसको अपना हित करनेको तीत्र आकांक्षा 
जायृत हुई है ऐसे जिज्ञासु जीबको यह बात है। पर द्रत्यके प्रति जो सुम्ब 
बुद्धि है ओर जो रूचि है उसे दूर कर देना सो पात्रता है तथा स्वभाबक्ी 
रुचि ओर पहचानका होना सो पात्रताका फल है | 

दु.खका मूल भूल है जिसने अपनी भूलसे दुःग्य उत्पन्न किया है 
यदि वह अपनी भूलको दूर करदे तो उसका दुःख दूर हो जाय। अन्य 
किसीने घह भू नहीं कराई है इसलिये दूसरा कोई अपना दुःख दूर करने 
में समथ नहीं है । 
श्रुतज्ञानका अवलंबन ही प्रथम क्रिया है 

जो आत्मकल्याण करनेके लिये तैयार हुआ है ऐसे जिज्ञासुको 
पहले कक्‍य। करना चाहिये ? सो बताया जाता है। आत्म कल्याण अपनेआप 
नहीं हो जाता किंतु अपन ज्ञानमें रुचि ओर पुरुपाथसे आत्म कल्याण 
होता है। अपना कल्याण करनेके ल्षिये जिनके पूण कल्याण प्रगट हुआ है 
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वे कौन हैं ? वे क्या कहते हैं ? उनने पहले क्या किया था ? इसका अपने 
ज्ञानमें निशय करना होगा अर्थात्‌ सर्वज्षके स्वरूपको जानकर उनके द्वारा 
कहे गये श्र॒तज्ञानके अवलंबनसे अपने आत्माका निशय करना चाहिये, 
यही प्रथम कतव्य है । किसी परके श्रवलंबनसे धम प्रगट नहीं होता तथापि 
जब स्वयं अपन पुरुपाथसे समझता है तब सामने निमित्तके रूपमें सच्चे 
देव और गुरू ही होते हैं । 

इसप्रकार पहला निर्णय यही हुआ कि कोई पूर्ण पुरुष संपूण 
सुखी है ओर संपूर ज्ञाता है वही पुरुष पूणसुखका पूर्ण सत्यमा्ग कह 
सकता है | इसे स्वयं समऋकर अपने पूण सुखको प्रगट किया जा सकता 
है ओर जब स्वयं समझता है तब सच्चे देव शास्त्र गुरू ही निमित्त होते हैं । 
जिसे मत्बी पुत्र पेसा इत्यादिकी अर्थात्‌ संसारके निमित्तोंकी तीत्र रुचि होगी 
उसे धर्मके निमित्तों-देव, शास्त्र, गुरूके प्रति रुचि नहीं होगी अथोत्‌ उसके 
श्र॒तज्ञानका अवलंबन नहीं होगा और श्रुतज्ञानके अवलंबनके बिना आत्मा 
का निणय नहीं होता क्योंकि आत्माके निर्णयमें सत्‌ निमित्त ही होते हैं परंतु 
कुगुरु, कुदेव, कुशासख्र आत्माके निशयमें निर्मित्तरूप नहीं हो सकते । 
जो कुदेवादिको मानता है उसके आत्म निणय हो ही नहीं सकता । 

जिज्ञासु यह तो मानता ही नहीं है कि दूसरेकी सेवा करनेस घम 
होता है किंतु बह यथाथ घधममम केल्ले होता है इसके लिए पहले पूण ज्ञानी 
भगवान और उनके द्वारा कहे गये शाख््रके अवलंबनसे ज्ञान स्वभावी 
आत्माका निशय करनके लिये उद्यपों होता है| ज्ञगत घ्की कल्लाको ही 
नहीं सप्तक पाया यदि धमकी एक ही कल्लाको सीख ले तो इसे मोक्ष हुये 
बिना न रहें । 

जिज्लासु जीव पहले सुदेवादिका ओर कुदेवादिका निणय करके 
कुदेबादिको छोड़ता है ओर उसे सच्चे देव, गुरुकी ऐसी लगन लगी है 
कि उसका यही सममनकी ओर लक्ष्य है कि सन्‌ पुरुष क्‍या कहते हैं। 
इसलिये अशुभसे तो वह हूट ही गया है | यदि सांसारिक रुचिसे श्रल्लग न 
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दो तो श्र्‌ तके अवलंबनमें टिक नहीं सकता । 
धम कहां है और वह कैसे होता है ? 

बहुतसे जिज्ञासुओंके यही प्रश्न उठता है कि धमके लिये पहले क्या 
करना चाहिये। पर्वत पर चढ़ा जाय, सेवा पूजा की जाय, गुरुकी भक्ति 
करके उनकी क्रपा प्राप्त की जाय अथवा दान किया जाय ? इसके उत्तरसें 
कहते हैं कि इसमें कहीं भी आत्माका धर्म नहीं है, धर्म तो अपना म्वभाव 
है धम पराधीन नहीं है क्रिसीके अवलंबनसे घर्म नहीं होता धर्म किसी के 
दूनसे नहीं मितल्लता किन्तु आत्माकी पहिचानसे ही धम होता है। जिसे 
अपना पूर्णोनंद चाहिये है उसे पूण आनंदका ग्वरूप क्‍या है बढ़ किसे 
प्रगट हुआ है यह निश्चय करना चाहिये | जो आनंद में चाद्दता हूं उसे पूण 
अबाधित चाहता हूं | अर्थात्‌ कोई आत्मा बेसोी पूर्णानंद दशाको प्राप्त हुय 
हैं और उन्हें पूर्णानंददशामें ज्ञान भी पूर्ण ही है क्योंकि यदि पूरा ज्ञान न 
हो तो रागद्रंप रहे और रागद्रष रहे तो दःस्ब रहे । जहां दुःख होता है 
वहां पूर्णानंद नहीं हो सकता इसलिये जिरहें पूर्गानंदर प्रगट हुआ है ऐस 
सबज्ञ भगवान हैं उनका और वे क्या हैं इसका जिज्ञासकों निशय करना 
चाहिये | इसलिये कहा है कि-पहले श्र तज्ञानके अवलंबनस आत्माका 
निणय करना चाहिये इसमें उपादान निमित्तकी संधि विद्यमान है | ज्ञानी 
कोन है ? सत्‌ बात कान कद्दता हे ? यह सब्र निश्चय करनके लिये निम्त्ति 
लेनी चाहिय । यदि स्त्री, कुटु ब. लद्धमीका प्र म और संसारको रुचिमें कमी 
नहीं तो सत्‌ समागमके लिये निम्रुत्ति नहीं ली जा सकती। जहां श्रुतका 
अवलंबन लनको बात कही गई है वहां तीत्र अशु भभावके त्यागकी बात 
अपन आप आगई आर सच्च निर्मित्तोंकी पहचान करनकी बात भी 
आगई है । 
सुखका उपाय ज्ञान और सत्समागम हे 

तुमे सुख चाहिये है न ? यदि सचमुचमें तुमे सग्च चाहिय हो तो 
पहले यह निणय कर और यह ज्ञान कर कि मुख कहां हे और वह कैसे प्रगट 
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होता है ? सुख कह्दां है और केसे प्रगट होता है इसका ज्ञान हुये बिना 
प्रयत्न करते करते सूख जाय तो भी सुख नहीं मिलता-धर्म नहीं होता । 
सवज्ञ भगवानके द्वारा कह गये श्रुतज्ञानके अवलंत्रनसे यह्द निर्णय होता 
है। और यह निणय करना ही प्रथम धरम है जिसे धम प्राप्त करना हो 
वह धर्मीकों पहचानकर चे क्‍या कहदते हैं इसका निणय करनेके लिये सत्स- 
मागम करे। सत्प्रमागमसे जिसे श्रुतज्ञानका अबलंबन हुआ कि अद्दो ! 
पूर्ण आत्म बम्तु उत्कृष्ट महिमाबान्‌ है ऐसा परम स्वरूप मैंने अनंतकालमें 
कभी सुना भी नहीं था । ऐसा होने पर उसके म्वरूपकी रुचि जागृत होती 
है और सत्समागमका रंग ज्ञग जाता है, इसलिये उसे कुदेवादि अथवा 
संसारके श्रति रूचि नहीं होती । 


यदि वम्तुकों पहचाने तो भ्रम जागृत हो और उस ओर पुरुषा्थ 
भुके । आत्मा अनादिसे म्वभावकां भूल कर परभावरूपी परदेशमसें चक्कर 
लगाता है. स्वरूपसे बाहर संसारमे परिश्रमण करते करते परम पिता 
सबज्ञ परमात्मा और परम हितकारी श्री पग्म गुरू मिले ओर वे सुनाते हैं 
कि पूरा हिंत केवे हो सकता है और आत्माके स्वरूपकी पहचान कगते है 
तब अपने ग्वरूपको सुनकर क्रिस धर्मीकों उल्लास न आयगा, आता ही है। 
अआत्मस्वभावकों बातकों सुनकर जिज्ञासु जीवोंके महिमा जागृत होती ही 
है। अद्दो ! अनंत कालसे यह अपूब ज्ञान न हुआ, स्वरूपसे बाहर परभावमें 
परिश्रमण करके अनंत काल तक वृथा दुःख उठाया | यदि पहले यद् अपूब 
ज्ञान प्राप्त किया होता तो यह दुःस् न द्वोता इसप्रकार स्वरूपको आकांक्षा 
जागृत करे रूचि उत्पन्न करे और इस महिमाकों यथाथतया रटते हये 
म्वरूपका निशय करे | इसप्रकार जिसे धम करके सुखी द्वोना हा उसे 
पहले श्रुतज्ञानका अवलंबन लकर आत्माका निण॒य करना चाहिये। भग- 
बानको श्र तज्ञानरूपी डोरीकों हृद़तासे पकड़ कर उसके अवलंबनसे स्वरूप 
में पहुंचा जा सकता है । श्र्‌ तज्ञानके अवलंब्रनका अथ है सच्चे श्रुतज्ञानको 
रूचिका होना ओर अन्य कुश्न तज्ञानमें रुचिका न द्वाना । जिसको संसार 
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संबंधी बातोंकी तीत्र रुचि दूर हो गई है और श्र तज्ञानमें तीन्र रूचि जम 
गई है और जो श्र तज्ञानके अवलंबनसे ज्ञान म्वभावी आत्माका निशय 
करनेके लिये तेयार हुआ है उसे अल्पकालमें ही आत्ममान हो जायगा। 
जिसके दृदयमें संसार संबंधी तीत्र रंग जमा है उसके परम शांत स्वभावकोी 
बातकों सममनेकी पात्रता जागृत नहीं हो सकती । यहां जो श्रुवका अवलं- 
बन शब्द रखा है बह अबलंबन तो स्वभावके लक्ष्य है, वापिस न होनके 
लच्यसे है । समयसारजीमे अप्रतिहत शेल्लीसे ही बाव हैं। ज्ञान म्वभावी 
आत्माका निशय करनेके लिये जिसने श्रुतका अवलंबन लिया है वह आत्म 
स्वभाव का निशय करता ही है। वापिस द्वोन की बात ही समयसार में 
नहीं हे । 

संसारकी रूचिकों कम करके आत्माका निशय करनके लक्ष्य से 
जो यहां तक आया है उसे श्रुतज्ञानके अबलंवनसे निशय अवश्य होगा । 
निणय न हो यह हो हो नहीं सकता | साहकारके बही खातमें दिवातेको 
बात द्वो नहीं होती इसी प्रकार यहां दीच संसारको बात ही नहीं हे । यहां 
तो एक दो भवमें अल्यकालमें ही मोक्ष जानवाल सीबोकी बात है । सभी 
बातोंकी हां हां कहा करें ओर सपने ज्लानमे एक भी वतका निसय ने कर 
ऐसे ध्वज पुन्छल' जीवों की बात यहां नहीं हे | यहां तो सुद्दागा जैधी म्पष्ठ 
बात है | जो अनंत संसारका अंत लानके लिए पूण म्बभावके लूच्यस 
प्रारंभ करनको निकल है ऐस ज्ञीबॉका किया हुआ प्रारंभ वापिस नहीं 
होता, ऐसे लागोंकी ही यहां बात है | यह तो अप्रतिदृत माग है, पृण्णताके 
लक्ष्यस किया गया प्रारंभ वापिस नहीं होता । पूणाताके लद्यस पूणता 
होती ही है । 
रुचि की सर्टन 

यहां पर एक ही बातकी अदल्त बदत्त कर बारंबार कहा है | इस- 
लिये रुचिवान जीव उकल्ाता नहीं है। नाटक की रुचिवाला आदमी 
नाटकमें बंशमार! कहके भी अपनी रुचिकी वम्तुको बारंबार देखता हे। 
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इसी प्रकार जिन भव्य जीबोंको आत्माकी रुचि हो गई है ओर जो आत्मा 
का भला करनके लिये निकले हैं वे बारम्बार रचिपूवक प्रति समय-खाते 
पीते, चलते सोते, चेठटते बोलते, ओर विचार करते हुये निरंतर श्रुतक्रा ही 
अवलंबन स्वभावके लक्ष्यसे करते है । उसमें कोई काल अथवा क्षेत्रकी 
सर्यादा नहीं करता । उन्हें श्रतज्ञानकी रचि और जिज्ञासा ऐसी जम गई 
है कि वह कभी भा दूर नहीं हं।ती | अमुक समय तक अवलंबन करके 
फिर उसे छोड़ देनकी बात नहीं है परंतु श्रतज्ञानके अवलंबनसे अ।त्माका 
नंगाय कम्नका कहा गया है [जिस सच्च तत्त्वकी रूचि है वह अन्य 
ँसम्त कार्याका भीत्तकी गोश कर देता है । 

प्रश्न “तब क्या सनकी प्रीति हा।न पर खाना पीना ओर घंधा व्या- 
पार इत्यादि सत्र छोड़ देना चाहिये ! क्या श्र तज्ञानका सुनते ही रहना 
चाद्िय और फिर उसे सुनकर किया क्या जाय ? 

उत्तरसनकी प्रोति होन पर तत्काल खाना पीना इत्यादि सच 
वूट ही जाता हो सा बात नहीं है. किंतु डस ओरसे रुचि अवश्य ही कम 
हूं। जाती है! परमें से सु्बब॒द्धि उठ जाय ओर लवत्र एक आत्मा ही आगे 
हू था निरंतर आत्माका द्वी चाह म्व॒तः होगी, मात्र श्र्‌ तक्लानको सनते ही 
गहया चाहिये ऐसा नहीं कहा किन्तु श्र तन्नानके द्वारा आत्माका निणय 
कर ला चाहिये। शक्ष तके अवर्ताबनकी धरुनि लगन पर देव, गुरु, शाम््र, धम, 
निश्चय व्यवहार इत्यादि अनेक पहलुओं की बातें आता है उत सब पहलुओं 
का जानकर एक ज्ञानग्वभाबी आात्माका निश्चय करना चाहिये इसमें 
भगवान केसे हें, उनके शास्त्र केस है और वे क्‍या कहते # ? इन सभ्रका 
अवलंबन यह निणशय कराता हैं कि तृ ज्ञान है, आत्मा ज्ञानम्वरूप ही है, 


श्र 


ने ज्ञानके सिवाय दूसरा कुछ नहीँ कर सकता। 
इसमें यह बताया गया है कि देव शास्त्र गुरु केस होते हैं और 

उस देव शास्त्र गुरको पहचान कर उनका अवबलंगन लनेवाला स्वयं क्या 

परमझा दाता है। त ज्ञान ग्॒भावी आत्मा हे तेरा जानना ही स्वभाव 
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किसी परका कुछ करना अथवा पुणय पापके भाव करना तेरा स्वरूप नहीं 
है। यह सब जो बतलाते हों वे सच्चे देव शाखत्र गुरू हैं और इसप्रकार जो 
समभता है वही देव शास्त्र गुरुक अवलंबन से श्र तज्ञानको समक्का है किंतु 
जिस रागसे धर्मको मनवाते हों और शरीराश्रित क्रिया आत्मा करता है 
यह मनबाते हों तथा जो यह कट्दते हों कि जड़ कर्म आत्माको परेशान करते 
हों वे सच्चे देव, शाख््र, गुरु नहीं हो सकते | 


जो शरीरादि सब परसे भिन्न ज्ञान स्वभावोी आत्माका स्वरूप 
बताते हों और यह बताते द्वों हि पुर्य-पापका कतेड्य आत्माका नहीं है 
वही सच्चा शालत्र है, वद्दी सच्चे देव हैं ओर वही सर्च गुरु हैं । जो पुण्यसे 
घम बतलाते हैं और जो यह बतलाते हैं कि शरीरकी क्रियाका करता आत्मा 
है तथा जो रागसे धर्म होना बतलाते हैं वे सब कुगुरु, कुदेंव, ओर कुशार््र 
हैं क्योंकि वे यथावत्‌ वस्तु स्वरूपके ज्ञाता नहीं हैं. ओर वे विपरीत स्वरूप 
ही बतज्ञाते हैं | जो वस्तु स्वरूप जैसा है बसा न बताये ओर किंचित्‌ मात्र 
भी विरुद्ध बताये, वह सच्चा देव, सच्चा शासत्र या सच्चा गुरु नहीं हो सकता। 


श्र्‌ तज्ञानके अवलंबनका फल-आत्मानुभव हे 


मैं आत्मा तो ज्ञायक हूं, पुण्य पापकी वृत्तियां मेरी ज्ञय हैं, वे मेरे 
ज्ञानसे भिन्न हैं। इसप्रकार पहले विकल्पके द्वारा देव, गुर, शास््रके अवलं- 
बनसे यथाथ निरणय करता है, ज्ञान स्वभावका अनुभव होनेसे पहलेकी 
यह बात है। जिसने स्वभावके लक्ष्यसे श्ररत अवलंबन लिया है वह अल्प 
कालमें ही आत्मानुभव अबश्य करेगा | पहले विकल्पमें यह निम्थय किया 
कि में परसे |मिन्न हूं, पुण्य पाप भी मेरा स्वरूप नहीं है मेरे शुद्ध स्वभावके 
अ्रतिरिक्त देव, गुरु, शाखक्रा भी अवलंबन परमाथतः नहीं है। में तो स्वा- 
धोन ज्ञान स्वभाव बाला हूं इसश्रकार जिसने निणंय किया उसे अनुभव हुये 
विना कद्रापि नहीं रह सकता । यहां प्रारंभ ही ऐसे बलपूवक किया है कि 
पीछे इटनेकी बात ही नहीं है। 
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पुण्य--पाप मेरा स्वरूप नहीं है, में ज्ञायक हूं, इसप्रकार जिसने निर्णय 
पूवक स्वीकार किया है अर्थात्‌ उसका परिणमन पुण्य-पापकी ओरसे हटकर 
ज्ञायक स्वभावकी ओर गया है, उसके पुण्य पापके प्रति आदर नहीं रहा, 
इसलिये वह अल्प कालमें ही पुण्य पाप रहित स्वभावका निणय करके और 
उसकी स्थिरता करके वीतराग होकर पूण हो जायगा । यहां पूर्णकी ही बात 
है । प्रारंभ ओर पूर्ण ताके बीच कोई भेद रखा ही नहीं है | जो प्रारंभ हुआ 
है वह पूणताको लक्ष्यमें लेकर ही हुआ है। सुनानेबाले और सुनने वाले 
दोनोंकी पूणता ही है । जो पूर्ण स्वभावकी बात करते हैं वे देव, शास्त्र, गुरु 
त्तो पवित्र ही हैं, उनके अबलंत्रनसे जिनने स्वीकार किया है वे भी पूर्ण 
पवित्र हुये बिना कदापि नहीं रह सकते। पूणको स्वीकार करके आया है तो 
पूण अवश्य द्वोगा, इसप्रकार उपादान निमित्त की संधि साथ ही साथ है । 


सम्य्दशन होने से पृ .... 
आत्मानंदको प्रगट करनेकी पात्रताका स्वरूप कहा जाता है। तुमे 
यम करना है न, तो तू अपनेको पद्दिचान । स्व प्रथम सच्चा निर्णय करनेकी 
बात है। अरे ! तू दे कोन, क्‍या क्षस्पिक पुण्य पापको करने वाला तू ही है, 
नहीं नहीं । तू तो ज्ञानका कर्ता ज्ञान स्वभावो है। परको ग्रहण करने वाला 
अथवा छोड़ने वाला नहीं है, तू तो मात्र ज्ञाता ही है। ऐसा निणय ही 
धमके प्रथम प्रारंभ ( सम्यग्दशेन ) का उपाय है। प्रारंभमें अर्थात्‌ सम्य- 
रशेन होनेसे पूत्र ऐसा निशंय न करे तो वह पाजता में ही नहीं है। मेरा 
सहज स्वभाव जानना है इसप्रकार श्र्‌ तके अवलंबनसे जो निरणंय करता है 
वह पात्र जीव है। जिसे पात्रता प्रगट द्वोगई उसे अंतरंग अनुभव अवश्य 
दोगा। सम्यग्दशन दोनेसे पूर्व जिज्ञासु जीब, धर्म सन्‍्मुख हुआ जीव, 
सत्समागमको प्राप्त हुआ जीव श्र्‌ तज्ञानके अवलंबनसे ज्ञान स्वभावी 
आत्माका निशुय करता है। 
में ज्ञान स्वभावी जाननेवाला हूँ | कहीं भी रागद्वेष करके ज्ञेयमें अटक 
जाना मेरा स्वभाव नहीं है | चाहे जो हो, में तो मात्र उसका ज्ञाता हूँ, मेरा 


१२८ ---69 सम्यग्दशन 


ज्ञाता स्वभाव परका कुछ करनेवाला नहीं है जैसे में ज्ञानस्वभावी हूं वैसे ही 
जगतके सब आत्मा ज्ञान स्वभावी हैं , वे स्वयं अपने ज्ञान स्वभावका 
निणय भूले हैं इसलिये दुःखी हैं। यद्दि वे स्वयं निर्णय करें तो उनका दुःख 
दूर हो | मैं किसीके बदलनेमें समय नहीं हूँ, में पर जीबोंके दुःखोंको दूर 
नहीं कर सकता | क्योंकि दुःख उनने अपनी भूलसे किया है, इसलिये वे 
यदि अपनी भूलको दूर करें तो उनका दुःख दूर हो सकता है । ज्ञानका 
स्वभाव किसी परके लक्ष्यसे अटकना नहीं है। 

पहले जो श्र तज्ञानका अवलंबन बताया है इसमें प।न्नता आ चुकी 
है अर्थात्‌ श्रुतके अवलंबनसे आत्माका अ्रव्यक्त निर्णय हो चुका है। तत्प- 
श्वात्‌ प्रगट अनुभव कैसे होता है ? यह अब कहते हैं । 

सम्यग्द्शनसे पूव श्रतज्ञानके अवलंबनके बलसे आत्माके ज्ञान 
स्वभावक्रो अ्रव्यक्त रूपमें लक्ष्में लिया है । अब प्रगटरूपमें 
कच््यमें लेते हैं, अनुमव करते हैं, आत्मसाक्षात्कार अर्थात्‌ 
सम्यग्दशन करते हैं सो कैसे ? उसकी बात यहां कहते हैं। पश्चात 
आत्माकी प्रगट प्रसिद्धिके लिये पर पदाथकी प्रसिद्धिका कारण जो इन्द्रिय 
ओर मनके द्वारा प्रवतेमान बुद्धियां हैं उनक्रो मर्यादामें लेकर जिसने मति- 
ज्ञान तत्त्वको आत्मसन्मुव्ब किया है ऐसा अप्रगटरूप निणय हुआ था, वह्द 
अब प्रगटरूप कायको लाता है जो निणय किया था उसका फल प्रगट 
होता है | 

यह निर्णय जगतके सभी आत्मा कर सकते हैं । 

सभी आत्मा परिपूर्ण भगवान ही हैं, इसलिये सब अपने 
ज्ञान स्वभातवकरा निशंय कर सकनेमें समथ हैं । जो आत्माका कुछ करना 
चाहता है उसके वह द्वो सकता दे । किंतु अनादि कालसे अपनी पवाद्द 
नहीं की | हे भाई ! तू कौनसी वस्तु है यह जाने विना तू क्‍या करेगा ? 
पहले इस ज्ञान स्वभावी आत्माका निंय करना चाहिये । यद्द निणय होने 
पर अव्यक्त रूपमें आत्माका लक्ष्य हुआ फिर परके लक्ष्य ओर विकल्पसे 
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हटकर स्वका लक्ष्य प्रगटरूपसें, अनुभवरूपसें कैसे करना चाहिये ? सी 
बताते हैं । क्‍ 

अआत्माकी प्रगट प्रसिद्धिके लिये इन्द्रिय और मनसे जो परलक्ष्य . 
होता है उसे बदलकर मतिज्नानको स्व में एकापग्र करते हुये आत्माका लक्ष्य 
होता है अर्थात्‌ आत्माकी प्रगट रूपमें प्रसिद्धि होती है। आत्माका प्रगट 
रूपमें अनुभव होना ही सम्यग्दशन है और सम्यग्दशंन दी धर्म है। 
धमके लिये पहले क्या करना चाहिये ! 

यह कर्ताक्म अधिकारकी अंतिम गाथा है, इस गाथामें जिज्ञासु 
को मार्ग बताया है। लोक कहद्दते हैं कि आत्माके संबंधमें कुछ समममें 
न आये तो पुण्यके शुभभाव करना चाहिये या नहीं ? 

उत्तर--पहले स्वभावकों समभना ही धर्म है धमके द्वारा द्दी 
संसारका अंत हें, शुभभावसे धरम नहीं द्वोता और धमके बिना संसारका 
अंत नहीं होता | धर्म तो अपना स्वभाव हे, इसलिये पहले स्वभावको 
समझना चाहिये | 

प्रश्न-स्वभाव समभमें न आये तो क्या करना चाहिये ? समभने 
में देर लगे और एकाध भव द्वो तो क्या अशुभभाव करके मर जाय ? 

उत्तर--पहले तो यह हो ही नहीं सकता कि यह बात समभमें न 
भ्राये | समभनेमें विलंब द्वो तो बहां सममनेके लकच््यसे अशुभभावको दूर 
करके शुभभाव करनेसे इनकार नहीं है, परंतु यह जान लेना चाहिये कि 
शुभभावसे धर्म नहीं दोता । जबतक किसी भी जड़ बस्तुकी क्रिया और 
रागकी क्रियाको जीब अपनी मानता है तबतक वह्द यथार्थ समभके मार्ग 
पर नहीं है । 
सुखका मार्ग सच्ची समक और विकारका फल जड़ हे । 

यदि आत्माको सच्ची रुचि हो तो समझका मारग लिये विना न 
रहें | सत्य चाहिये दो, सुख चाहिये हो तो यही माग है। सममनेमें भले 


विलंब होजाय किंतु मार्ग तो सच्ची सममका ही लेना चाहिये न! 
१७ 
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सच्ची समभका मार्ग प्रदण करे तो सत्य समभमें आये बिना न रहे। 
यदि ऐसे मनुष्य शरीरमें ओर सत्समागमके योगसे भी सत्य समभमें न 
आये तो फिर सत्यका ऐसा सुयोग नहीं मिलता । जिसे यह खबर नहीं है 
कि मैं कौन हूँ और यहीं स्वरूपको भूल कर जाता है वह जहां जायगा 
वहां क्‍या करेगा ? शांति कहां से लायेगा ? आत्माकी प्रतीतिके बिना 
कदाचित्‌ शुभ भाव किये द्वों तो भी उस शुभका फल जड़में जाता है। 
आत्मामें पुस्यका फल नहीं आता । जिसने आत्माक्री परवाह नहीं की 
ओर यहद्ीींसे जो मूढ़ होगया है उसने यदि शुभभाव किया भी तो रजकरों 
का बंध हुआ ओर उन रजकणोंके फलमें भी उस रजकणोंका द्वी संयोग 
मिलेगा | रज्चककणोंका संयोग मिला तो डसमें आत्माके लिये क्या है? 
आत्माकी शांति तो आत्मामें है किन्तु उसक्ली परवाह तो की नहीं | 


असाध्य कोन हैं और शुद्धात्मा कौन हैं ? 

यहीं पर जड़का लक्ष्य करके जड़ जैसा द्वोगया है, मरनेसे पूव 
ही अपने को भूलकर संयोग दृष्टिसे मरता है असाध्यभावसे वर्तेन करता 
है इसलिये चैतन्य स्वरूपकी प्रतीति नहीं है। वह जीते जी असाध्य ही 
है। भले ही शरीर हिले डुले ओर बोले, किन्तु यह जड़की क्रिया है उसका 
मालिक हुआ, किन्तु अंतरंगमें साध्य जो ज्ञानस्वरूप है उप्तकी जिसे खबर 
नहीं है, वह असाध्य ( जीवित मुर्दा ) है। वस्तुका स्वभात्र यथाथतया 
सम्यर्दशन पूवंक जो ज्ञान है उससे न समझे तो जीवको स्वरूपका 
किंचित्‌ मात्र भी लाभ नहीं है | सम्यग्दशन और ज्ञानसे स्वरूपकी पहि- 
चान और निर्णय करके जो स्थिर हुआ, उसीको 'शुद्ध आत्मा? का नाम 
प्राप्त होता है और शुद्ध आत्मा ही सम्यर्दशन तथा सम्यम्ज्नान है। 'मैं 
शुद्ध हैं? ऐसा विकल्प छूटकर अकेला भात्मानुभव रह जाय सो यही 
सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञान है; सम्यर्दशन ओर सम्यरज्ञान कहीं आत्मासे 
प्रथक्‌ नहीं है। 

जिसे सत्य चाहिये हो ऐसे जिज्ञासु समझदार जीवको यदि कोई 
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असत्य बताये तो बद्द असत्यको स्वीकार नहीं कर लेता । जिसे सत्सवभाव 
चाहिये दो वह स्वभावसे विरुद्ध आावको स्वीकार नहीं करता-उसे अपना 
नहीं मानता । वस्तुका स्वरूप शुद्ध है, उसका बराबर निर्णय किया और 
बृत्तिके छूट जाने पर जो अभेद शुद्ध अनुभव हुआ्आा वहो समयसार है ओर 
बही घर्म है। ऐसा घर्म कैसे हो धर्म करनेके लिये पहले क्‍या करना 
चाहिये ? इसके संबंधमें यह कथन चल्ञ रहा है | 


धमकी रुचिवाले जीव कैसे होते हैं ? 


धर्के लिये सब प्रथम श्रुतज्ञानका अबलंबन लेकर श्रवण-मनन 
से ज्ञान स्वभावी आत्माका निश्चय करना कि में एक ज्ञान स्वभाव हूं। 
ज्ञानमें ज्ञानके अतिरिक्त कुछ भी करने घरनेका स्वभाव नहीं है | इस प्रकार 
सत्को समभनेमें जो समय जाता है बद् भी अनंतकालमें कभी नहीं किया 
गया अपूर्व अभ्यास है। जीवकी सत्‌की ओर रुचि द्वोती है अर्थात्‌ 
बैराग्य जागृत होता है ओर समस्त संसारके ओरकी रुचि उड़ जाती है। 
चोरासीके अबतारका त्रास अनुभव द्वोने लगता है कि यह त्रास केसा ? 
स्वरूपकी प्रतीति नद्दीं होती और प्रतिक्षण पराश्रथ भावमें लगा रहना 
पड़ता है, यद्द भी कोई मनुष्यका जीबन है ! तियच इत्यादिके दुःखों ही 
तो बात ही क्या, परंतु इस मानवका भी ऐसा दुःखी जीवन ! और यह्द 
अंतमें स्वरूपकी प्रतीतिके बिना असाध्य होकर मरता है ? इसप्रक्वार संसार 
के त्रासका अनुभव होने पर स्वरूपको समभनेकी रुचि होती द्वै। वस्तुको 
समभनेके लिये जो समय जाता है वह भी ज्ञानकी क्रिया है सतका 
माग है । 

जिज्ञासुओंको पहले ज्ञान स्वभावी आत्माका निर्णय करना 
चाहिये। मैं एक ज्ञाता हूं, मेरा स्वरूप ज्ञान है, वह जानने वाला है, पुण्य 
पाप कोई मेरे ज्ञानका स्वरूप नहीं है । पुरय पापके भाव अथवा स्वर्ग 
नरकादि कोई मेरा स्वभाव नहीं है | इसप्रकार श्रुतज्ञानक्रे द्वारा आत्माका 
प्रथम निर्णय करना ही प्रथम उपाय है। 
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उपादान निमित्त और कार्य कारण 

सच्चे श्र तज्ञानके अवलंबनके विना ओर श्र तज्ञानसे ज्ञानस्वभावी 
आत्माका निशय किये बिना आत्मा अनुभवमें नहीं आ्राता | इसमें आत्मा 
का अनुभव करना सो काय है। आत्माका निणय उपादान कारण है और 
श्रुकका अवलंबन निमित्त है। श्र तके अवलंबनसे ज्ञान स्वभावका जो 
निर्णय किया उसका फल उस निशंयके अनुसार आचरण अर्थात्‌ अनुभव 
करना है | आत्माका निशय कारण है और आत्माका अनुभनत्र काय है। 
अर्थात्‌ जो निशंय करता है उसे अनुभव होता ही है | 
अंतरंग अनुभवका उपाय अर्थात्‌ ज्ञानकी क्रिया 

अब आत्माका निर्णय करनेके बाद यह बताते हैं कि उसका प्रगट 
अनुभव कैसे करना चाहिये | निणयानुसार श्रद्धाका जी आचरण सो अनु- 
भव है। प्रगट अनुभवमें शांतिका वेदन लानेके लिये अर्थात्‌ आत्माकी 
प्रगट प्रसिद्धिके लिये परपदार्थ की प्रसिद्धके कारण को छोड देना चाहिये । 
मैं ज्ञानानंद स्वरूपी आत्मा हूं इसभ्रकार प्रथम निश्चय करनेके बाद आत्माके 
आनंदका प्रगट उपभोग करनेके लिये ( वेदन-अनुभव करनेके लिये ) पर 
पदाथकी प्रसिद्धिके कारण जो इन्द्रिय और मनके द्वारा पर लक्ष्यमें प्रबतं- 
मान ज्ञान है उसे अपनी ओर उन्मुख करना चाहिये । देव गुरु शाख्र 
इत्यादि पर पदाथक्री ओरका लक्ष्य तथा मनके अवलंबनसे प्रबतंमान 
बुद्धि अर्थात्‌ मतिज्ञानकों संकुचित करके-मयौदामें लाकर अपनी ओर 
ले आना सो अंतरंग अनुभवका पंथ है, सद्दज शीतल म्बरूप अनाकुल 
स्वभाव की छायामें बेठनेका प्रथम माग है। 

पहले आत्मा ज्ञान स्वभाव है ऐसा बराबर निश्चय करके पश्चात्‌ 
प्रगट अनुभव करनेके लिये परकी ओर भुकते हुये भाव जो मति और 
श्रतज्ञान हैं उन्हें स्व की ओर एकाग्र करना चाहिये और जो ज्ञान परमें 
विकल्प करके अटक जाता है उसी ज्ञानको वहांसे हटाकर स्वभावकी ओर 
लाना चाहिये | मति और श्र तज्ञानके जो भाब हैं वे तो ज्ञानमें हो रहते हैं, 
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परंतु पहले वे परकी ओर मुकते थे, परंतु अब उन्हें आत्मोन्‍्मुख करते हुये 
स्वभाव की ओर लक्ष्य होता है। आत्माके स्वभावमें एकाम्त दोनेकी यहद्द 
क्रमिक सीढ़ियाँ हैं । 


ज्ञानमें मव नहीं 


जिसने मनके अवलंबनसे प्रवर्तमान ज्ञानको मनसे छुड़ाकर अपनी 
श्रोर किया है अर्थात्‌ जो मतिज्ञान परकी ओर जाता था उसे मर्यादामें 
लेकर आत्म सम्मुख किया है उसके ज्ञानमें अनंत संसारका नास्तिभाव 
और ज्ञान स्वभावका अस्ति भाव है। ऐसी समझ और ऐसा ज्ञान करनेमें 
अनंत पुरुषार्थ है। स्वभावमें भव नहीं है इसलिये जिसके स्वभावकी ओर 
का पुरुषाथ जागृत हुआ है उसे भवकी शंका नहीं रहती । जहां भवको 
शंका है वहां सच्चा ज्ञान नहीं है ओर जहां सच्चा ज्ञान है वहां भवकी शंका 
नहीं है, इसप्रकार ज्ञान और भवकी एक दूसरेमें नास्ति है । 


पुरुषाथके द्वारा सतसमाग्मसे मात्र ज्ञान स्वभावी आत्माका 
निर्णय किया, पश्चात्‌ मैं अबंध हूं या बंध वाला हूं, शुद्ध हूं या अशुद्ध हूँ, 
त्रिकाल हूं या ज्ञणिक हूँ इत्यादि जो वृत्तियां उठती हैं. उनमें भी अभी आत्म 
शांति नहीं है | वे ब्रत्तियां आकुल्ञतामय श्रात्म शांति की विरोधिनी हैं | नय 
पक्षके अवलंबनसे होने वाले मन संबंधी अनेक प्रकारके जो विकल्प हैं 
उन्‍हें भी मर्यादामें लाकर अर्थात्‌ उन विकल्पों को रोकनेके पुरुषाथके द्वारा 
श्र तज्ञान को भी आत्म सन्मुख करने पर शुद्धात्माका अनुभव होता दे । 
इसप्रकार मति और श्र तज्ञानको आत्म सन्मुख करना द्वी सम्यग्दशन है। 
इन्द्रिय और मनके अवलंबनसे मतिज्ञान पर लक्षयमें प्रवृत्ति कर रहा था 
उसे तथा मनके अवलंबनसे श्र तज्ञान अनेक प्रकारके नयपज्षञोंके विकल्पमें 
अटक जाता था उसे अर्थात्‌ परावलंबनसे प्रवतंमान मतिज्ञान ओर श्र त 
ज्ञानको मर्यादामें ल्ञाकर--अंतरंग स्वभाव सन्मुख करके उन ज्ञानोंके द्वारा 
एक ज्ञान स्वभाव को पकड़कर ( लक्ष्यमें लेकर ) निर्विकल्प होकर तत्काल . 
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निज रससे ही प्रगट होने वाले शुद्धात्माका अनुभव करना सो सम्यग्द्शन 
ओर सम्यग्ज्ञान है । 
इसप्रकार अनुभवमें आनेवालां शुद्धात्मा कैसा है ? सो कहते हैं । 
आदि मध्य और अंतसे रहित त्रिकाल एकरूप है उसमें बंध मोक्ष 

नहीं है, अनाकुलता स्वरूप है। में शुद्ध हूँ या अशुद्ध हूँ ऐसे विकल्पसे होने 
वाली आकुलतासे रहित है। लक्ष्यमेंसे पुएप पापका अआआश्रय छूटकर मात्र 
आत्मा ह्वी अनुभवरूप है, मात्र एक आत्मासें पुएय-पापके कोई भाव नहीं 
हैं । मानों समस्त विश्वके ऊपर तैर रहा दो अथोत्‌ समस्त विभावोंसे प्रथक्‌ 
दोगया दह्वो ऐसा चैतन्य स्वभाव प्रथक्‌ अखंड प्रतिभासमय अनुभव द्वोता 
है । आत्माका स्वभाव पुर्य पापके ऊपर तैरता है। तैरता है अर्थात्‌ उसमें 
एकमेक नहीं होजाता, उसरूप नहीं हो जाता परंतु उसंसे अलगका अलग 
हो रहता है। अनंत है अर्थात्‌ जिसके स्वभावमें कभी अंत नहीं है; पुण्य 
पाप तो अंतवाले हैं, ज्ञानस्वरूप अनंत है और विज्ञान घन है-मात्र 
ज्ञानका ही पिंड दै। मात्र ज्ञानपिंडमें किंचित्‌ मात्र भी रागद्वष नहीं है। 
अज्ञान भावसे राग का कर्ता था परंतु स्वभाव भावसे राग का कर्ता नहीं 
है । अखंड अ।त्म स्वभावका अनुभव द्दोनेपर जो २ अस्थिरताके विभाव थे 
उन सबसे छूटकर जत्र यह आत्मा विज्ञानधन अथौत्‌ जिसमें कोई विकल्प 
प्रवेश नहीं कर सकते ऐसे ज्ञानका निविड़ पिंडरूप परमात्म स्वरूप समय- 
सार हैं उसका अनु भब करता है तब वह स्वयं सम्यग्दर्शन स्वरूप है । 
निश्रय ओर व्यवहार 

इसमें निश्चय--व्यवद्दार दोनों आरा जाते हैं । अखंड विज्ञानघन स्व- 
रूप ज्ञानस्वभावी जो आत्मा है सो निश्चय है और परिणतिको स्वभावके 
सन्मुख करना सो व्यवद्दार है। मतिश्रुतज्ञानको अपनी ओर करने की पुरू- 


षाथरूपी जो पर्याय है सो व्यवहार है ओर जो अखंड आत्मस्वभाव सो 
निश्चय है जब मतिश्रुतज्ञानको स्व की ओर किया और आत्माका अनुभव 


किया उसी समय आत्मा सम्यकरूपसे दिखाई देता है और उसकी श्रद्धा की 
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जाती है यह सम्यग्दशन प्रगट होनेके समयकी बात की है । 
सम्यग्दशेन होने पर क्या होता है ! 

सम्यग्दशन होनेपर स्व॒रसका अप आनंद अलुभवमें आता है। 
श्रात्माका सहज आनंद प्रगट होता है, आत्मीक आनंदका उछाल शअआाता है 
अंतरंगमें श्रात्मशांतिका संवेदन द्ोता है आत्माक्ा सुख अंतरंगमें है. वह 
अनुभवमें आता है, इस अपूर्व सुखका माग सम्यग्दशन ही है “में भगवान 
आत्मा समयसार हूँ? इसप्रकार जो निर्विकल्प शांतरस अनुभवमें भ्राता है 
वद्दी समयसार और सम्यग्दशन तथा सम्यस्ज्ान है। यहां तो सम्यग्दशन 
ओर आत्मा दोनों अभेद किये गये हैं । आत्मा स्वयं सम्यग्दशन स्वरूप है। 
बारंबार ज्ञानमें एकाग्रता का अभ्यास करना चाहिये 

सर्वप्रथम आत्माका निणुंय करके पश्चात्‌ अनुभव करनेको कह्दा 
है| सवप्रथम जब्तक यह निणंय न हो कि में निश्चय ज्ञान स्वरूप हूँ 
अन्य कोई रागादि मेरा स्वरूप नहीं है तब्रतक सच्चे श्र॒तज्ञानको पहचान कर 
उसका परिचय करना चाहिये, सत्‌ श्रुतके परिचयसे ज्ञानस्वभावी आत्मा 
का निणय करनेके बाद मति श्रुतज्ञानको उस ज्ञान स्वभावकी ओर भुकाने; 
का प्रयत्न करना चाहिये तथा निर्विकल्प द्वोनेका पुरुषार्थ करना चाहिये यही 
पहला अर्थात्‌ सम्यक्त्वका मार्ग है। इसमें तो बारबार ज्ञानमें एकाग्रताका 
अभ्यास द्वी करना है बाह्य कुछ नहीं करना है किन्तु ज्ञानमें ही समक ओर 
एकाग्रताका प्रयास करना है । ज्ञानमें अभ्यास करते २ जह्दां एकाम्र हुआ 
वहां उसी समय सम्यग्द्शन और सम्यस्ज्ञानके रूपमें यह आत्मा प्रगट द्वोता 
है, यही जन्म मरणको दूर करनेका उपाय है। मात्र ज्ञायक स्वभाव है, 
उसमें अन्य कुछ करनेका स्वभाव नहीं है | निर्विकल्प अनुभव दोनेसे पूर्व 
ऐसा निश्चय करना चाहिये | इसके अतिरिक्त यदि अन्य कुछ माने तो 
व्यवहारसे भी आत्माका निश्चय नहीं है । अनंत उपवास करे तो भी 
आत्माका ज्ञान नहीं होता । बाहर दौढ़ धूप करे तो उससे भी ज्ञान नहीं 
होता किन्तु ज्ञान स्वभावकी पकड़से ही ज्ञान होता है। आत्माकी ओर 
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लक्ष्य और श्रद्धा किये बिना सम्यग्द्शन-सम्यम्ज्ञान कहांसे हो सकता है! 
पहले देवशाखगुरूके निमित्तोंसे अनेक प्रकार श्रुतज्ञानकों जाने और उससेंसे 
एक आत्माको पहिचाने, किर उसका लद्ष्य करके प्रगट अनुभव करनेके 
लिये मतिश्रुतज्ञानसे बाहर कुकती हुई पर्योयोंक्री स्वसन्मुग्ब करनेपर तत्काल 
निर्विकल्प निज स्वभावरस आनंदका अनुभव होता है। आत्मा 
जिस समय परमात्म स्वरूपका दर्शन करता है उसी समय स्वयं सम्यरदंश न- 
रूप प्रगट होता है। जिसे आत्माकी प्रतीति होगई उसे बादमें विकल्प 
डठता है तब भी जो आत्मदर्शन द्ोगया है उसकी प्रतीति तो रहती ही दे 
अर्थात्‌ आत्मानुभव होनेके बाद विकल्प उठनेसे सम्यग्श्शेन चला नहीं 
जाता | किसी वेष या मर्यादामें सम्यग्दशन नहीं है, किंतु स्वरूप दी सम्य- 
गदशेन और सम्यम्ज्ञॉन है। 


सम्यग्दर्शनसे श्ञान स्वभावी आत्माका निश्चय करनेके बाद भी 
शुभभाव आते तो हैं परन्तु आत्महित ज्ञान स्वमावका निश्चय करनेसे दी 
होता है | जैसे २ ज्ञान स्वमावकी रृढता बढ़ती जाती है वैसे २ शुभभाव 
!भी दूर होते जाते हैं | बाह्य लक्ष्यसे जो वेदन द्वोता है बद्द सब दुःखरूप 
है | श्रात्मा आंतरिक शांतरसकी ही मूर्ति है, उसके लक्ष्यसे जो वेदन होता 
है बही सुख है| सम्यग्दशन आत्माका गुण है; गुण गुणीसे प्रथक्‌ नहीं 
होता । एक अखंड प्रतिभासमय आत्माका अनुभव ही सम्यग्दशन है । 
अंतिम अनुरोध 

आत्म कल्याणका यह छोटेसे छोटा (जो सबसे द्वो सकता है ) 

उपाय है। अन्य सब उपायोंको छोड़कर इसीको करना है । बाह्ममें हितका 
साधन लेशमात्र भी नहीं है | सत्समागमसे एक आत्माका ही निश्चय करना 
चाहिये। वास्तविक तक्त्वकी श्रद्धाके बिना आंतरिक संवेदनका आनन्द नहीं 
जमता । पहले अंतरंगसे सत्क्ली रवीकृति आये बिना सत्‌ स्वरूपका ज्ञान 
नहीं हो सकता और सत्‌ स्वरूपका ज्ञान हुये बिना भवबंधनको बेड़ी नहीं 
टूट सकती और भवबंधनके अंतसे रहित जीवन किस कामका ? भवके 
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शंतकी श्रद्धाके बिना कदाचित्‌ पुण्य करे तो उसक्रा फल राजपद अथवा 
इन्द्रपद ही सकता है परंतु उससे आत्माको क्‍या लाभ है? आत्माकी प्रतीति 

के बिना यह पुण्य ओर यह इन्द्रपद सब व्यथ ही हैं, उसमें आत्म शांतिका 
अंश भी नहीं है इसलिये पहले श्रुतज्ञानके द्वारा ज्ञान स्वभावका हृढ़ निश्चय 
करनेपर प्रतीतिमें भवकी शंका ही नहीं रहती ओर जितनी ज्ञानकी हृढ़ता 
होती है उतनी शांति बढ़ती जाती है। 

भाई ! तू कैसा है, तेरी प्रभुताकी महिसा कैसी है इसे तूने नहीं 
जाना । तू अ्रपनी प्रभुताकी भानके विनां बाहर जिस तिसके गीत गाया करे 
तो इससे तुमे अपनी प्रभुताका लाभ नहीं होगा । परके गीत तो गाये परंतु 
अपने गीत नहीं गाये । भगवानकी प्रतिमाके समक्ष कद्द कि हे नाथ ! हे 
भगवान ! आप अनंत ज्ञानके धनी हो? वहां सामनेसे भी यही प्रति ध्वनि 
दो कि हे नाथ ! हं भगवान ! आप अनंत ज्ञानके धनी हो! तभी तो अंत- 
रंगमें पहचान करके अपनेको सममेगा । विना पहचानके अंतरंगमें सच्ची 
प्रतिध्वनि जागृत नहीं हो सकती । 

शुद्धात्मरवरूपका संवेदन कहो, ज्ञान कहो, श्रद्धा कहो, चारित्र 
कट्दो, अनुभव कहो या साक्षात्कार कद्दी--जो भो कहो वह एक आत्मा ही 
है । अधिक क्या कहा जाय ? जो कुछ है वह एक आत्मा ही है। उसीको 
भिन्न भिन्न नामसे कहा जाता है। केवलीपद, सिद्धपद अथवा साधुपद्‌ यह्द 
सब एक आत्मामें दी समा जाते हैं । समाधि मरण, आराधना इत्यादि नाम 
भी स्वरूपकी स्थिरता ही हे । इसप्रकार आत्मस्वरूपकोी समभ द्वी सम्य- 
ग्द्शन है, और यह सम्यग्दशन ही स्बंधमका मूल है। सम्यग्दशन द्वी 
आत्माका धम है। | 

२६ एकबार भी जो मिथ्यालका त्याग करे 
तो जरूर मोक्ष पावे । 


प्रश्न--यह जीव जैनका नामधारी त्यागी साधु अनंतबार हुआ 


फिर भी उसे अभी तक मोक्ष क्‍यों नहीं हुआ ? 
श्् 


१३८ --$& सम्यग्दशेन 


उत्तर--जैनका नामधारी त्यागी साधु अनंतबार हुआ यह बात 
ठीक है, किन्तु अंतरंगमें मिथ्यात्वरूप सद्दापापका त्याग एकबार भो नहीं 
किया इसलिये उसका संसार बना हुआ है, क्योंकि संसारका कारण 
मिथ्यात्व ही है.। 

प्रश्न--तो फिर त्यागी साधु हुआ उसका फल क्‍या ? 

उत्तर-बाझयमें जो पर द्रव्यका त्याग हुआ उसका फल्न आत्माको 
नहीं द्वोता परंतु “मैं इस परद्रउ्यको छोड़ूं” यह माने तो ऐसी परद्रव्यकी 
कतृ स्व बुद्धिका महापाप आत्माकों होता है हर उसका फल संसार हो 
है | यदि कदाचित्‌ कोई जीव बाहरसे त्यागी न दिखाई दे परंतु यदि उसने 
सच्ची समभके द्वारा अंतरंगमें पर द्रव्यकी कतृ त्व बुद्धिका अनंत पाप 
त्याग दिया हो तो बह धर्मी है और उसके उस त्यागंका फल्न मोक्ष है। 
पहलेके नामधारी साधुद्दी अपेक्षा दूसरा मिथ्यात्वका त्यागी अनंत गुना 
उत्तम है | पहलेको मिथ्यात्वका अत्याग होनेसे वह संसारमें परिभ्रमण 
करेगा और दूसरेको मिथ्यात्वका त्याग होनेसे वह अल्पकालमें अवश्य 
मोक्ष जायगा । 

प्रश्न--तत्र क्या हमें त्याग नहीं करना चाहिये ? 

उत्त(--इस प्रश्नक्ना उत्तर उपरोक्त कथनमें आगया है। त्याग 
नहीं करना चाहिये! यद्द बात उपरोक्त कथनमें कहीं भी नहीं है प्रत्युत इस 
कथनमें यह बताया है हि त्यागका फनत्त मोक्ष और अत्यागका फल 
संसार किन्तु त्याग किसका ? धिशथ्यात्वका या परवस्तुका ? मिथ्यात्वके ही 
त्यागका फल मोक्ष है, परवम्तुका ग्रहण अथषा त्याग कोई कर द्वी नहीं 
सकता तत्र फिर परवम्तुके त्यागका प्रश्न कहांसे उठ सकता है। बाहममें 
जो परद्रव्यका त्याग हुआ उस्तका फल आत्माको नहीं है। पहले यथाथ 
ज्ञानके द्वारा पर द्रव्यसें कठ त्वकी बुद्धिको छोड़ कर उस समभमें ही अनंत 
पर द्रव्यके स्वामित्वका त्याग द्वोता है | परमें कठ त्वकी मानन्‍्यताका त्याग 
करनेके बाद जिस जिस प्रकारके राग भावका त्याग करता है उस उस 
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प्रकारके बाह्य निमित्त स्वतः ही दूर हो जाते हैं | बाह्य निमित्तोंके दूर दोजाने 
का फल आत्माको नहीं मिलता, किन्तु भीतर जो राग भावका त्याग किया 
उस त्यागका फल आत्माको मित्ञता है। 

इससे स्पष्टतया यह निश्चय होता है कि सब प्रथम कोई पर द्रठ्य 
मेरा नहीं है और में किसी परद्रव्यका कर्ता नहीं हूं! इसप्रकार दृष्टिमें 
( अभिप्रायमें, मान्यतासें ) सब परद्रव्यके स्वामित्वका त्याग द्वो जाना 
चाहिये जब ऐसी दृष्टि होती है तभी त्यागका प्रारंभ होता है अर्थात्‌ सब 
प्रथम मिथ्यात्वका ही त्याग द्वोता है। जब तक ऐसी दृष्टि नहीं होती ओर 
मिथ्यात्वका त्याग नहीं होता तबतक किंचित्‌ मात्र भी सच्चा त्याग नहीं 
होता और सच्ची दृष्टि पृथक मिथ्यात्वका स्थाग करनेके बाद क्रमशः 
ज्यों ज्यों बरूपकी स्थिरताके द्वारा रागका त्याग करता है त्यों स्यों उसके 
अनुसार बाह्य संयोग स्वयं छूटते जाते हैं परद्रव्य पर आत्माका पुरुषाथ 
नहीं चलता इसलिये परद्रव्यका ग्रहणु-त्याग आत्माके नहीं है किन्तु अपने 
भाव पर अपना पुरुषाथ चल सकता है और अपने भावका ही फलत्न 
आत्माको है | 

ज्ञानो कहते है कि सब प्रथम पुरुषाथके द्वारा यथार्थ ज्ञान करके 
मिथ्यात्व भावको छोड़ी यद्दी मोक्षका कारण है । 


ज्ल्च्य्ज्लललचच्ह्लनलचचफ्ललल्च्चप्तोकैज्लललन्टफ््ल््चिज्ललल्तरि अितफ्न्नननन्र * 


अगत पान करो 


श्री आचाय देव कहते हैं कि हे भव्य जीवो ! तुम इस 
सम्यर्दशन रूपी अम्रतको पियो | यह सम्यग्द्शन अनुपम सुख 
का भंडार है-सवब कल्याणका बीज है झौर संसार समुद्रसे पार 
उत्तरनेके लिये जहाज है; एक मात्र भव्य जीव ही उसे प्राप्त कर 
सकते हैं । पापरूपी वृक्षको काटनेके लिये यह कुल्हाड़ीके समान 
है | पवित्र तीथे;मिं यद्दी एक पविन्न तीथ है ओर मिथ्यात्वका 


[_+ नाशक है | [ ज्ञानाणेब अ० ६ इलो ० ५९ )] | 
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(२७) अपूर्व-पुरुषार्थ 


जिसने सम्यक्दशन प्रगट करनेका-पूव में कभी नहीं किया ऐसा -- 
अनंत सम्यक्‌ पुरुषाथे करके सम्यग्दर्शन प्रगट किया है और इस प्रकार संपूर्ण 
रत्रूपका साधक हुआ है वह जीव किसी भी संयोगमें, भंयसे, लज््ञासे, 
लालचसे अथवा किसी भी कारणसे असतको पोषण नहीं ह्वी देवा: 
इसके लिये कदाचित्‌ किसी समय देह छूटने तककी भी प्रतिकूलता आजाये 
तो भी बह सतूस्ते च्युत नहीं होता- असत्‌का कभी आदर नहीं करता। 
स्वरूपके साधक निःशंक और निडर होते हें । सत्‌ स्वरूपकी श्रद्धाके 
बलमें ओर सतके माहात्म्यके निकट उन्हें किसी प्रकार की प्रतिकूल्षता है 
ही नहीं । यदि सतूसे किंचित्‌ मात्र च्युत हों तो उन्हें, प्रतिकूलता आयी 
कहलाये; परन्तु जो प्रतिक्षण सतमें विशेष विशेष हृढ़ता कर रहे है उन्हें तो 
अपने असीम पुरुषाथके निकट जगतमें कोई भी प्रतिकूलता द्वी नहीं है । 
वे तो परिपूर्ण सत्‌ स्त्रूपके साथ अभेद हो गये हैं-उन्हें डिगानके लिये 
ज्ञिलोकमें कोन समथ है ? अहो ! धन्य है ऐसे स्वरूपके साधकोंकों !! 


सस्यकत्वकी आराधना ' 

ज्ञान, चारित्र ओर तप इन तीनों गुणोंकी उज्ज्वल ' 

करने बाली--ऐसी यह्‌ सम्यक्‌ श्रद्धा प्रधान आराधना है। शेप 
तीन आराधनाएं एक सम्यक्त्वकी विद्यमानतामें दी आराधक 
भावसे बतंती हैं | इसप्रकार सम्यक्त्वकी अकथ्य, अपूब महिमा 
जानकर उस पवित्र कल्याण मूर्तिरूप सम्यग्दशनको इस 
अनंतानंत दुःख रूप-ऐसे अनादि संसारकी आत्यंतिक निशृत्तिके 
अर्थ हे भव्यो ! तुम भक्तिपृवक अंगीकार करो ! प्रति समय 
आराधो !” [ आत्मानुशासन | 
चूक पतुछ चूछ ाुछ' पता पाक उहुछ पदक आह शछ पाक 


48७ 27% &ह9% 269, ४6% 2. ६०. 
चालक अंकुर खतुछा जलुछा पूछा 
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( २८ ) श्रद्धा-ज्ञान ओर चारित्रकी भिन्न 
भिन्न अपेत्तायें 


सम्यग्दशन की परम महिमा है। दृष्टिकी महिमा बतानेके लिये 
सम्यग्दृष्टिके भोगको भी निजराका कारण कट्दा है । समयसार गाथा १६३ 
में कहा है कि सम्यग्ट्रष्टि जीव जिन इंद्रियोंके द्वारा चेतन तथा अचेतन 
द्रव्यका उपभोग करता है वह सब निज्राका निमित्त है ओर उसोमें मोक्त 
अधिकारमें छट्ट गुणस्थानमें मुनिके जो प्रतिक्रमणादिकी शुभवृत्ति ्द्ूभूत 
होती है उस्ते विप कुम्म कहा है। सम्यग्दष्टिकी अशुभ भावनाको निजराका 
कारण ओर मुनिकी शुभभावनाको विप कहा है। इसका समन्वय क्‍यों कर 
हो सकता है। 


जहां सम्यग्ट्रष्टिक भोगकी निजराका कारण कहा है वहां यह कहने 
का तात्पये नहीं है कि भोग अच्छे हैं. किंतु वहां दृष्टिकी मद्दिमा बताई है । 
अबंध स्वभावकी दृष्टिछ्ना बल बंधको स्वीकार नहीं करता उसकी महिमा 
बताई गई है अर्थात्‌ दृष्टिके] अपेक्तासे वह बात कही है । जहां मुनिक्री त्रतादि 
को शुभ भावनाको विष कह्दा हे वहां चारित्रकी अपेक्षासे कथन है । हे मुनि ! 
तने शुद्धात्म चारित्र अंगीकार किया है; परम केवलज्ञानकी उत्कृष्ट साधघक- 
दशा प्राप्त की है और अब जो त्रतादिकी वृत्ति उत्पन्न होती है वह तेरे 
शुद्धात्म चारित्रको और केवलज्ञ/नकों रोकनेवाली है इसलिये वह विष है। 


सम्यग्टष्टिके रब॒भाव दृष्टिका जो बल है वहू निज़राका कारण है 
ओर वह दृष्टिमें बंधको अपना स्वरूप नहीं मानता, स्वयं रागका कर्ता नहीं 
होता, इसलिये उसे अबंध क॒ह्दा है, परंतु चारित्रकी अपेक्तासे तो उसके 
बंधन है । यदि भोगसे निजरा होती हो तो अधिक भोगसे अधिक निजेरा 
होनी चाहिये किंतु ऐसा वो नहों होता । सम्यग्टष्टिके जो रागवृत्ति उत्पन्न 
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होती है उसे दृष्टिक्री अपेक्षासे वह अपनी नहीं मानता । ज्ञानकी अपेत्षासे 
वह यह जानता है कि अपने पुरुषाथंकी अशक्तिके कारण राग द्वोता है? 
ओर चारित्रकी अपेत्तासे उस रागको विष मानता है, दुःख-दुःख मालूम 
होता है । इसप्रकार दर्शन-ज्ञान और चारित्रमेंसे जब॒दशेनकी मुख्यतासे 
बात चल रही हो तब सम्यग्दष्टिके भोगकों भी निजराका कारण कहा जाता 
है | स्वभाव दृष्टिके बलसे प्रति समय उसकी पर्याय निर्मल होती जाती है 
अथ्थाीत्‌ वह प्रतित्षण मुक्त ही होता जाता है| जो राग द्वोता है डसे जानता 
तो है किंतु स्वभावमें उसे अस्तिरूप नहीं मानता और इस मान्यताके बल- 
पर ही रागका सबंधा अभाव करता है। इसलिये सच्चो दृष्टिकी अपार 


महिमा है | 


सच्ची श्रद्धा होनेपर भो जो राग होता है बह राग चारित्रकों हानि 
हुँचाता है परन्तु सच्चो श्रद्धाको द्वानि नहीं करता, इसलिये श्रद्धाकी श्रपेक्षा 
से तो सम्यग्दष्टिके जो राग होता है वह बंधका कारण नहीं, किंतु निज़रा 
का ही कारण है--ऐसा कहा जाता है। किन्तु श्रद्धाके साथ चारित्रकी 
अपेक्षाकों भूल नहीं जाना चाहिये । 


चारित्रकी अपेक्षासे छठे गुणस्थानवर्ती मुनिकी शुभ ब्रत्तिको भी 
विष कहा है तब फिर सम्यग्ट्रष्टिके भोगके श्रशुभभावकी तो बात ही क्‍या 
है ? अ्रह्दो ! परम शुद्ध स्वभावके भानमें मुनिकी शुभ वृत्तिकों भी जो विप 
मानता है वह अशुभ भावको क्‍यों कर भला मान सकता है ? जो स्वभावके 
भानमें शुभवृत्तिको भी विष मानता है वह जीब स्वभावके बलसे शुभ वृत्ति 
को तोड़कर पूण शुद्धता प्रगट करेगा, परन्तु वह अशुभको तो कदावि 
आदरणीय नहीं मानेगा । 


सम्यग्टरष्ट जीव श्रद्धाकी अपेन्षासे तो अपनेको संपूर्ण परमात्मा ही 
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मानता है तथापि चारित्रकी अपेक्षासे अपू्णं पर्याय होनेसे तृणतुल्य 
मानता है, श्रर्थात्‌ वह यह जानकर कि अभी अनंत अपूणता विद्यमान है, 
स्वभाबकी स्थिरताके प्रयत्नखे उसे टालना चाहता है। ज्ञानकी अपेक्षासे 
जितना राग है उसका सम्यग्ट्ृष्टि ज्ञाता है कितु रागको निजरा अथवा मोक्ष 


का कारण नहीं मानता और ज्यों ज्यों पर्यायकी शुद्धता बढ़ानेपर राग दूर 
होता जाता है त्यों त्यों उसका ज्ञान करता है । इसप्रकार श्रद्धा, ज्ञान और 


घारित्र इन तीनोंकी अपेक्तासे इस स्वरूपको समझना चाहिये | 










कोन प्रशंसनीय हे 


ते 
(५ 


इस जगतमें जो आत्मा निमल सम्यग्द्शनमें अपनी 
बुद्धि निश्चल रखता है वह, कदाचित्‌ पूर्व पाप कमके उदयसे 
दुःखी भी दो ओर अकेला भी हो तथापि, वास्तकमें प्रशंसनीय 
है। और इससे विपरीत, जो ज्ञीब अ्रत्यंत आनंदके देने वाले- 
ऐसे सम्यग्दशनादि रत्नत्रयसे बाह्य है ओर मिथ्यामागर्मे 
स्थित है-ऐसे मिथ्यारृष्टि मनुष्य भले ही अनेक हों और बत- 
मानमें शुभकमके उदयसे प्रसन्न हों तथापि वे प्रशंसनीय नहीं 


बिक । 
नम 


हैं । इसलिये भव्यजीबोंको सम्यग्दशन धारण करनेका निरंतर 


(ए्ब्टः 
६2 किस 


प्रयत्न करना चाहिये । 


[ पद्मतन्दि-देशब्रतोद्योतत अ० २ ] 


५00 00.2/ 
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शः 
(२६) सम्यग्दश्शन-धर्म 
सम्यग्द्शन क्या है और उसका अवलंबन क्या है 
सम्यग्दर्शन अपने आत्माके श्रद्धा गुणकी निर्विकारी पर्याय है । 
अखंड श्रात्माके लक्ष्यसे सम्यग्दशन भ्रगट होता है सम्यग्दशनको किसी 
विकल्पका अवलंबन नहीं है किन्तु निर्विकल्प स्वभावषके अबलंबनसे सम्य- 
गर्शन प्रगट होता है | यह सम्यग्दशनद्वी आत्माके सब सुखका कारण 
है। “मैं ज्ञानस्वरूप शआत्मा हूं. बंध रहित हूँ? ऐेसा विकल्प करना सो भी 
शुभराग है, उस शुभरागका अवलंब्रन भी सम्यद्शनके नहीं है उस शुभ 
विकल्प को उल्लंघन करने पर सम्यर्दशन प्रगट होता है। सम्यग्दशन 
स्वयं राग और विकल्प रद्वित निर्मल गुण है उसके किसी विकारका अब- 
लंबन नहीं है किन्तु समूचे आत्माका अवलंबन है वह समूच आत्माको 
स्वीकार करता हे । 
एकबार विकल्प रहित होकर अग्वंड ज्ञायक स्वभाव को लक्ष्यमें 
लिया कि सम्यक्‌ प्रतीति हुई | श्रखंड स्वभावका लक्ष्य हे स्वरूपका सिद्धिके 
लिये कार्यकारी है अखंड सत्यस्वरूपको जाने विना-श्रद्धा किये बिता 'मैं ज्ञान 
स्वरूप आत्मा हूं, अबद्ध स्प्रष्ट हूं! इत्यादि विकल्प भी स्वरूपको शुद्धिके 
लिये कार्यकारी नहीं है। एकबार अखंड ज्ञायक म्वभावका लक्ष्य करनेके 
बाद जो चृत्तियां उठती हैं वे वृत्तियां अस्थिरताका काय करती हैं परंतु वे 
स्वरूपको रोकनेके लिये समथ नहीं हैं क्योंकि श्रद्धामें तो वृक्षि-विकल्प 
रहित स्वरूप है इसलिये जो वृत्ति उठती है वह श्रद्धाको नहीं बदल सकती 
है जो विऋल्पमें ही अटक जाता है बह मिथ्यारष्टि है विकल्प रहित होकर 
अभेदका अनुभव करना सो सम्यदशन है और यही समयसार है। यही 
बात निम्नलिखित गाथामें कही है:-- 
कम्म॑ बद्धमबद्धं जीवे एवं तु जाणु णय पत्रखं । 
पकरवाति क्तो पुण भण्णदि जो सो समयसारों ॥१४२॥ 
आत्मा कमसे बद्ध है या अबद्ध! इस प्रकार दो भेदोंके विचार में 
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लगना सो नयका पश्च है। “मैं आत्मा हूं, परसे भिन्न हूं! इसप्रकारका विकल्प 
भी राग है। इस रागकी प्ृत्तिको-नयके पक्षको उल्लंघन करे तो सम्य- 
गदशेन प्रगट द्वो । 


मैं बंधा हुआ हूं अथवा मैं बंध रहित मुक्त हूं? इसप्रकारको विचार 
श्रेणीको उल्लंघन करके जो आत्माका अनुभव करता है सो सम्यग्टष्टि है 
और वह्दी समयसार अर्थात शुद्धात्मा है। मैं अबंध हूं-बंध मेरा स्वरूप 
नहीं है इसप्रकारके भंगकी विचार श्रेणीके कार्यमें जो लगता है वह अज्ञानी 
है और उस भंगके विचारकों उल्लंघन करके अभंगस्वरूपको रपश करना 
[ अनुभव करना ] सो प्रथम आत्मधम अर्थात्‌ सम्यग्दशेन है। मैं परा- 
श्रय रहित अबंध शुद्ध हु' ? ऐसे निश्चयनयके पक्षका जो विकल्प है सो राग 
है और उस रागमें जो झटक जाता है ( रागको द्वी सम्यग्दशन मानले 
किन्तु राग रहित स्वरूपका अनुभव न करे ) वह मिथ्यारष्टि है। 


मेदका विकल्प उठता तो है तथापि उससे सम्यग्दशन नहीं होता 


अनादि कालसे आत्म स्वरूपका अनुभव नहीं है, परिचय नहीं 
है, इसलिये आत्मानुभव करनेसे पूव तत्संबंधी विकल्प उठे बिना नहीं 
रहते । अनादि काकसे आत्माका अनुभव नहीं है इसलिये वृत्तियोंका 
उत्थान होता है कि--मैं आत्मा क्मके संबंधसे युक्त हूं अथवा कर्मके संबंध 
से रद्दित हूं इसप्रकार दो नयोंके दो विकल्प उठते हैं परंतु 'कमंके संबंधसे 
युक्त हु' अथवा कमके संबंधसे रददित हू' अर्थात्‌ बद्ध हु या अबद्ध हूं? ऐसे 
दो प्रकारके भेदका भी एक स्वरूपमें कहां ह्रवकाश है ? स्वरूप तो नय 
पक्षकों अपेक्षाओंसे परे है, एक प्रकारके स्वरूपमें दो प्रकारकी अपेक्षायें नहीं 
हैं। में शुभाशुभभावसे रदित हू' इसप्रकारके विचारमें क्मना भी एक पक्ष 
है, इससे भो उसपार स्वरूप है, स्वरूप तो पक्षातिक्रांत है यद्दी सम्यग्द्शन 
का बिषय है अर्थात्‌ उसीके क़क्यसे सम्यग्दशन प्रमट दोता हे, इसके 


अतिरिक्त सम्यग्दशनका दूसरा कोई €पाय नहीं है । 
१६ 
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' सम्यग्दर्शनका स्वरूप क्‍या है, देहकी किसी क्रियासे सम्यग्दशेन 
नहीं होता, जड़कमाँसे नहीं होता, अशुभराग अथवा शुभरागके लक्ष्यसे 
भी सम्यर्दशन नहीं होता और 'मैं पुए्य पापके परिणामोंसे रद्दित ज्ञायक 
स्वरूप हूँ” ऐसा विचार भी स्वरूपका अनुभव करानेके लिये समथ नहीं है। 
'मैं ज्ञायक हूँ? इसप्रकारके बिचारमें जो अटका सो वह भेदके विचारसें 
अटक गया किन्तु स्वरूप तो ज्ञातादष्टा है उसका अनुभव ही सम्यरदशन 
है। भेदके विचारमें अटक जाना सम्यग्द्शनका स्वरूप नहीं है । 

जो वस्तु है वह अपने आप परिपूर्ण रवभावसे भरी हुई है आत्मा 
का स्वभाव परकी अपेक्षासे रद्दित एकरूप है कर्मोंके सम्बन्धसे युक्त हूं 
अथवा कम के संबंधसे रद्दित हूं, इसप्रकारकी अपेक्ताओंसे उस स्वभावका 
लक्ष्य नहीं द्ोता । यद्यपि आत्मस्वभाव तो श्रवंध ही दै परंतु मैं अबंध हूँ! 
इसप्रकार के विकल्पको भी छोड़ ऋर निबिकल्प ज्ञाताहृष्टा निरपेक्ष स्वभावका 
लक्ष्य करते दी सम्यग्दशन प्रगट होता है। 

हे प्रभु ! तेरी प्रभुताकी महिमा अंतरंगमें परिपूर्ण है अनादिकालसे 
उसकी सम्यक्‌ प्रतीतिके बिना उसका अनुभव नहीं होता। अ्रनादिकालसे 
पर लक्ष्य किया है किन्तु स्वभावका लक्ष्य नहीं किया है। शरीरादिमें तेरा 
सुख नहीं है, शुभरागमें तेरा सुख नहीं है ओर 'शुभरागरहित मेरा स्वरूप 
है! इसप्रकारके भेद विचारमें भी तेरा सुख नहीं है इसलिये उस भेदके 
विचारमें अटक जाना भी अज्ञानीका कार्य है और उस नय पक्षके भेदका 
लच्दय छोड़कर अभेद ज्ञाता स्वभावका लक्ष्य करना सो सम्यग्द्शन है और 
'उसीमें सुख दे । अभेदस्वभावका लक्ष्य कट्टो, ज्ञातास्वरूपका अनुभव कहो, 
सुख कट्दो, धर्म कहो अथवा सम्यर्दशन कद्दो बहू सब यही है। 

विकल्‍प रखकर स्वरूपका अनुभव नहीं हो सकता। अखंडानंद 
अमेद आत्माका लद्दय नयके द्वारा नहीं दोता । कोई किसी महलमें जानेके 
किय्ने चाद्दे जितनो तेजीसे मोटर दोढ़ाये किन्तु बह महत्तके दरवाजे तक दी 
जा सकती है, मोटरके साथ महलके अंदर कमरेमें नहीं घुसा जा सकता। 
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मोटर चाहे जद्वांवक भीतर ले जाय किंतु अंतमें तो मोटरसे उतरकर॑ स्वयं 
ही भीतर जाना पढ़ता है, इसोप्रकार नयपक्षके विकल्पोंबाली मोटर चाहे 
जितनी दौड़ाये 'मैं ज्ञायक हूं, अभेद हूँ, शुद्ध हूं' ऐसे विकल्प करे तो भी 
स्वरूपके आंगन तक ही जाया जा सकता है ऊतु स्वरूपानुभव करते समय 
तो वे सब्र विकल्प छोड़ देने दी पड़ते हैं । विकल्प रखकर स्वरूपानुभव नहीं 
हो सकता । नय पक्षका ज्ञान उस स्वरूपके आंगनमें आनेके लिये आव- 
श्यक है। 

“मैं स्वाधीन ज्ञान स्वरूपोी आत्मा हूँ, कम जड़ हैं, जड़ कर्म मेरे 
स्वरूपको नहीं रोक सकते, में विकार करूं तो कर्मोंको निमित्त कहा जा 
सकता है, किन्तु कर्म मुमे! विकार नहीं कराते क्योंकि दोनों द्रव्य भिन्न हैं, 
वे कोई एक दूसरेका कुछ नहीं करते, में जड़का कुछ नहीं करता और जड़ 
मेरा कुछ नहीं करता, जो राग-हंष हाता है उसे कम नहीं कराता तथा वह पर 
बस्तुमें नहीं होता किंतु मेरी अवस्थामें होता है, वह रागद्वष मेरा रब॒माव नहीं 
है, निश्चयसे मेरा स्वभाव राग रहित ज्ञ।न स्वरूप है” इसप्रकार सभी पहलुओं 
का (नयोंका) झ्ञान पहले करना चाहिये किंतु जबतक इतना करता है तबतक 
भी भेदका लद॒य है। भेदके लक्ष्यसे अभेद शआआत्म स्वरूपका अनुभव नहीं द्वो 
सकता तथापि पहले उन भेदोंको जानना चाहिये, जब इतना जानले तब 
सममना चाहिये कि वह स्वरूपके आंगन तक आया है बादमें जब अभेदका 
क्दय करता है तब भेदऊऋा लक्ष्य छूट जाता है ओर स्वरूपका अनुभव होता है 
अर्थात्‌ अपूब सम्यग्दशंन प्रगट दोता है । इसप्रकार यद्यपि स्वरूपोन्मुख होने 
से पूज नयपक्षके विचार द्वोते तो हैं परंतु वे नयपक्षके कोई भी विचार स्व- 
रूपानुभव में सद्दायक तक. नहीं होते । 


सम्यग्दशन और सम्यग्ब्वान का संबंध किसके साथ है ! 

सम्यग्द्शन निर्विकल्प सामान्य गुण है उसका मात्र निश्चय-- 
अखंड रवभावके साथ ही संबंध है अखंड द्रव्य जो भंग-भेद रहित दे वही 
सम्यरदर्शनको मान्य है । सम्यग्दशेन पर्यायको स्वीकार नहीं करता कित्तु 
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सम्यग्द्शनके साथ जो सम्यरश्ञान रहता है उसका संबंध निश्चय-व्यवद्दार 
दोनोंके साथ है। अर्थात्‌ निश्चय-अखंड स्वभावको तथा व्यवद्दारमें पर्याय 
के जो भंग-भेद द्वोते हैं उन सबको सम्यग्न्लान जान लेता है । 

सम्यग्दर्शन एक निर्मल पर्याय है किन्तु सम्यग्दश्शन रवयं अपनेको 
यह नहीं जानता कि मैं एक निर्मल पर्याय हूँ । सम्यग्दशनका एक ही विषय _ 
अखंड द्रव्य है, पर्याय सम्यग्दशनका विषय नहीं है । 

प्रश्न--सम्यग्दशंनका विषय अखंड है ओर वह पर्यायको स्वीकार 
नहीं करता तब फिर सम्यग्दर्शनके समय पर्याय कहां चल्ली गई ? सम्य- 
ग्दशन स्वयं पर्याय है, क्‍या पर्याय द्रव्यसे भिन्न हो गई ? 

उत्तर--सम्यग्दशनका विषय तो अखंड द्रव्य द्वी है।। सम्यग्दश नके 
विषयमें द्रव्य गुण पर्यायका भेद नहीं है। द्रव्य गुण पर्यायसे अभिन्न वस्तु 
हो सम्यग्दशनको मान्य है ( अभेद वस्तुका लद्य करने पर जो निमल 
पर्याय प्रगट द्वोती है वह सामान्‍य वस्तुके साथ अभेद हो जाती है ) सम्य- 
ग्वृशंनरूप जो पर्याय है उसे भी सम्यर्द्शन स्वीकार नहीं करता एक समय 
में अभेद परिपूर्ण द्रव्य ही सम्यग्द्शनकों मान्य है, मात्र आत्मा तो सम्य- 
ग्दशनको प्रतीतिमें लेता है किन्तु सम्यग्दशनके साथ प्रगट होनेवाज्ा सम्य- 
खल्लान सामान्य विशेष सबको जानता है। सम्यग्ज्ञान पर्यायको और निमित्त 
को भो जानता है, सम्यग्दशनको भो जाननेवाला सम्यग्ल्वान ही है। 
भ्रद्धा ओर ज्ञान कब सम्यक्‌ हुये १ 

उदय, उपशम, क्षयोपशम अथवा क्षायिक भाव इत्यादि कोई भी 
सम्यग्दशनका विषय नहीं है क्योंकि वे सब पर्यायें हैं। सम्यग्दश नका 
विषय परिपूर्ण द्रव्य है। पर्यायकों सम्यग्दर्शन रवीकार नहीं 
करता, मात्र वस्तुका जब लद्द॒य किया तब श्रद्धा सम्यक्‌ हुई परंतु ज्ञान 
सम्यक्‌ कब हुआ ? ज्ञानका स्वभाव सामान्य-विशेष सबको जानना है जब 
, झानने सारे द्रव्यको, प्रगट पर्यायको और विकारकों तद्वस्थ जानकर इस 

प्रकारका विवेक किया कि “जो परिपूर्ण स्वभाव है सो मैं हूँ झौर जो विकार 
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है सो में नहीं हूँ” तब बह सम्यक्‌ हुआ । सम्यकल्ञान सम्यग्द्शनरूप प्रगट 
पर्यायको और सम्यग्दशनकी विषयभूत परिपूर्ण वस्तुको तथा अवस्थाकी 
कमोको तद॒वस्थ जानता है, झानमें अवस्थाकी स्वीकृति है। इसप्रकार सम्य- 
गदशन तो एक निश्चयको हो ( अभेद स्वरूप को द्वी ) स्वीकार करता है 
ओर सम्यग्दशनका अविनाभावी (साथ ही रहने वाला ) सम्यग्ब्ान निश्चय 
ओर व्यवद्दार दोनोंको बराबर जानकर विवेक करता है। यदि निम्धय 
व्यवहार दोनोंछो न जाने तो ज्ञान प्रमाण ( सम्यक्‌ ) नहीं द्वो सकता । यदि 
व्यवद्दारको लक्तय करे तो दृष्टि खोटी ( विपरीत ) ठहरती है और जो व्यव- 
हारको जाने द्वी नहीं तो हवान मिथ्या ठद्रता है । ल्लान निश्चय व्यवद्दारका 
विवेक करता है इसलिये वद्द सम्यक्‌ है ( समीचीन है ) ओर दृष्टि व्यव- 
हारके लद्यको छोड़कर निम्चयको स्वीकार करे तो सम्यक्‌ है। 


सम्पग्दशनका विषय कया है? और मोक्षका परमार्थ कारण कौन हैं? 

सम्यग्द्शनके विषयमें मोक्षपर्याय और द्रव्यसे भेद ही नहीं है, 
द्रव्य दी परिपूर्ण है बह सम्यग्द्शनकों मान्य है। बंध मोक्ष भी सम्यर्दशन 
को मान्य नहीं बंध-मोक्षकी पर्याय, साधकद्शाका भंगभेद इन सभीको 
सम्यग्झ्ञान जानता है । 

सम्यग्दशनका विषय परिपूर्ण द्रव्य है, बद्दी मोक्षका परमार्थ 
कारण है। पंच महात्रतादिको अभ्रथवा विकल्पको मोक्षकां कारण कहना 
सो स्थूल व्यवद्दार है और सम्यग्द्शन ज्ञान चारित्ररूप साधक अवस्थाको 
मोक्षका कारण कहना स्रो भी व्यवहार है क्योंकि उस साधक अवस्थाका 
भी जब अभाव होता है तब मोक्ष दशा प्रगट होती है। अर्थात्‌ बह्द 
अभावरूप कारण दे इसलिये व्यवद्दार है। 

श्रिकाज्ञ अखंड वस्तु द्वी निश्वय मोक्षका कारण है किंतु पर- 
माथत: तो बस्तुमें कारण कार्येझ्ा भेद भी नहीं है, कार्य कारणका भेद भी 
व्यवद्दार है। एरू अखंड वस्तुमें कायं कारणके भेदके विचारसे विकल्प 
होता है इसलिये बह भी व्यवद्वार है। तथापि व्यवद्दारसे भी कार्य कारण 
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भेद है अवश्य । यदि कार्य कारण भेद सबंथा न हों तो मोक्षदशाको प्रगट 
करनेके लिये भी नहीं कहा जा सकता । इसलिये अवस्थामें साधक साध्य 
का भेद है, परन्तु अभेदके लद्ष्यके समय व्यवद्दारका लक्तय नहीं होता 
क्योंकि व्यवहारके लक्ष्यमें भेद होता है और भेदके लक्ष्यमें परमाथ-अभेद 
स्वरूप लक्ष्यमें नहीं आता इसलिये सम्यग्द्शनके लक्ष्यमें भेद ही होते। 
एकरूप अभेद वस्तु ही सम्यर्दशंनका विषय है। 
सम्यग्दशंन ही शांतिका उपाय है 

अना दिसे आत्माके अखंड रसको सम्यग्दर्शन पूवंक नहीं जाना, 
इसलिये परमें ओर विकल्पमें जीव रसको मान रहा है। परंतु मैं अखंड 
एकरूप स्वभाव हूं उसीमें मेरा रस है । परमें कहीं भी मेरा रस नहीं है। 
इसप्रकार स्वभावदष्टिके बक्से एकबार सबको नौरस बनादे, जो शुभ 
विकल्प उठते हैं वे भी मेरी शातिके साधक नहीं हैं । मेरी शांति मेरे स्वरूप 
में है, इसप्रकार स्वरूपके रसानुभवमें समस्त संसारको नोरस बनादे तो 
तुमे सहजानंद स्वरूपके अमृत रसकी अपूर्व शांतिका अनुभव प्रगट होगा, 
उसका उपाय सम्यग्दशन हो है। 
संसारका अभाव सम्यग्दशन से ही होता है ! 

अनंतकालसे अनंत जीव संसारमें परिभ्रमण कर रहे हैं और अनंत 
कालमें अनंत जीव सम्यग्दशनके द्वारा पूणु स्वरूप को प्रतीति करके मुक्तिको 
प्राप्त हुये हैं इस जीवने संसार पक्त तो अनादिसे ग्रहण किया है-परन्तु 
सिद्ध परमात्माका पक्ष कभो अददण नहीं किया, अब अपूर्व रुचिसे निसंदेदद 
बनकर सिद्धका पक्ष करके अपने निश्चय सिद्ध स्वरूपको जानक्र--संसारके 
अभाव करनेका अवसर आंया है और उसका उपाय एक मात्र सम्यर्दर्शन 


द्दीहे। 
(३० ) है जीवो मिथ्यातके महापापको छोड़ो 


“मिथ्यात्वके समान अन्य कोई पाप नहीं है, मिथ्यात्वका सदुभाव 
रहते हुये अन्य अनेक उपाय करने पर भी मोक्ष नहीं होता, इसकिये 
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प्रत्येक उपायोंके द्वारा सब तरहसे इस मिथ्यात्वका नाश करना चाहिये ।” 
[ मोक्षमार्ग प्रद्धदाक अध्याय ७ पृष्ठ २७० ] 
“यह जीव अनादिकालसे मिथ्यादशन ज्ञान चारिश्ररूप परिणमन 
कर रहा है और इसी परिणमनके द्वारा संसारमें अनेक प्रकारके दुःख 
उत्पन्न करनेवाले कर्मोका संबंध होता है | यही भाव सब दुःखोंका बीज 
है, अन्य कोई नहीं | इसलिये हे भव्य जीवो ! यदि तुम दुःखोंसे मुक्त होना 
चाहते दो तो सम्यग्द्शनादिके द्वारा मिथ्याद्शनादिक विभावोंका अभाव 
करना ही अपना काय है । इस कार्यको करते हुये तुम्हारा परम कल्याण 
होगा |” [ मोक्षमार्ग प्रकाशक अध्याय ४ पृष्ठ ९८ ] 
इस मोक्षमार्ग प्रकाशकमें अनेक प्रकारसे मिथ्यारृष्टियोंके स्वरूप 
निरूपण करनेका हेतु यह है कि मिथ्यात्वके स्वरूपको समझ कर यदि 
अपने में वह मद्दान्‌ दोष हो तो उसे दूर किया जाय । स्वयं अपने दोषोंको 
दूर करके सम्यकत्व ग्रहण किया ज्ञाय | यदि अन्य जीबोंमें बह दोष द्वो तो 
उसे देखकर उन जीवों पर कषाय नहीं करना चाहिये । दूसरेके प्रति कषाय 
करनेके लिये यह नहीं कट्दा गया दै । हां, यद्द सच दे कि यदि दूसरोमें 
मिथ्यात्वादिक दोष हों तो उनका आदर--विनय न किया जाय किन्तु उन 
पर द्वष करनेझो भी नहीं कह्दा है । 


अपनमें यदि मिथ्यात्व हो तो उसका नाश करनेके लिये द्वी यहां 
पर भिथ्यात्वका स्वरूप बताया गया है क्योंकि अनंत जन्म-मरणका मूल 
कारण ही मिथ्यात्व है | क्रोव, मान, माया, लोभ अथवा हिंसा, मूठ, 
चोरी इत्यादि कोई भी अनंव संसारका कारण नहीं है, इसलिये वास्तवमें 
यह मद्दापाप नहीं है किन्तु विपरीत मान्यता ही अनंत अ्रवतारों प्रगट 
होनेकी जढ़ है इसलिये वही मद्दापाप है, उसीमें समस्त पाप समा जाते 
हैं। जगतमें मिथ्यात्वके बराबर अन्य कोई पाप नहीं है विपरीत मान्यतामें 
अपने स्वभावकोी श्रनंत हिंसा दे । कुदेवादिको माननेमें तो गरद्दीतरमिथ्यात्य 
का अत्यन्त स्थुज्ष मद्यापाप है ! 
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कोई लड़ाईमें करोड़ों मनुष्योंके संदार करनेके लिये खड़ा हो 
उसके पापकी अपेज्ञा एक क्षणके मिथ्यात्व सेबनका पाप अनंतगुणा 
अधिक है । सम्यक्त्वी लड़ाईमें खड़ा हो तथापि उसके मिथ्यात्वका सेवन 
नहीं है इसलिये उस समय भी उसके अनंत संसारके कारण रूप बंधनका 
अभाव ही है। सम्यर५शनके होते ही ४१ प्रकारके कर्मोका तो बंध द्वोता ही 
नहीं है | मिथ्यात्वका सेवन करने वाला मद्दा पापी है। जो मिथ्यात्वका 
सेवन करता है और शरीरादिकी क्रियाको अपने आरधीन मानता है वह 
जीव त्यागी होकर भी यदि कोमल पींछीसे पर जीवका यतन कर रहा 
हो तो उस समय भी उसके अनंत संसारका बंध ही होता है ओर उसके 
समस्त प्रकृतियां बंधती हैं और शरीरकी कोई क्रिया अथवा एक विकल्प 
भी मेरा स्वरूप नहीं है में उसका कर्ता नहीं हूँ इसप्रकारको प्रतीतिके द्वारा 
जिसने मिथ्यात्वका नाश करके सम्यर्दशन प्रगट कर लिया है वह जीव 
लढ़ाईमें हो अथवा विषय सेवन कर रहा द्वो तथापि उस समय उसके 
संसारकी बुद्धि नहीं होती और ४१ 'प्रकृतियोंके बंधका अभाव द्वी है। इस 
जगतूमें मिथ्यात्वरूपी विपरीत मान्यताके समान दूसरा कोई पाप नहीं है । 
आत्माकी भान करनेसे अपूब सम्यग्दशन प्रगट होता है। इस सम्य- 
ग्दशेनसे युक्त जीव लडढ़ाईमें होनेपर भी अल्प पापका बंध करता है और 
वह पाप उसके संसखतारकी वृद्धि नहीं कर सकता क्योंकि उसके मिथ्यात्वका 
अनंत पाप दूर होगया है ओर आत्माकी अभानमें मिथ्यादृष्टि जीव पुण्या- 
दिकी क्रियाको अपना स्वरूप मानता है तब वह भले द्वी पर जीवका यतन 
कर रद्दा हो तथापि उस समय उसे लड़ाई लड़ते हुये और विषय भोग 
करते हुये सम्यग्टृष्टि जोबकी अपेक्षा अनंत गुणा पाप मिथ्यात्वका है, 
मिथ्यात्वका ऐसा मद्दान पाप दै । सम्यस्टष्टि जीव अल्पकालमें ही मोक्ष- 
दुशाको प्राप्त कर लेगा ऐसा महान्‌ धर्म सम्यग्दशेनमें है। 


जगत्‌के जीव सम्यग्दशन और मिथ्यादशनके स्वरूपको द्वी नहीं 
समझे वे पापका माप बाहरके संयोगों परसे निकालते हैं किंतु वास्तविक 


सम्यग्वशन &-- १७५३ 


पाप-त्रिकाक्ष महापाप तो एक समयके विपरोत अ्रभ्िप्रायमें है। बस 
मिथ्यात्वका पाप जगतके ध्यानमें ही नहीं आता और अपुब आत्म प्रतीति 
के प्रगट दोने पर अनंत संसारका अभाव दो जाता है तथा अभिप्रायमें 
सर्व पाप दूर द्ोजाते हैं। यह सम्यकरर्शन क्या वस्तु है इसे जगतके 
जीबोंने सुना तक नहीं है। 

मिथ्यात्वकूपी महान पापके रहते हुये अनंत ब्रत करे, तप करे, 
देव दर्शन, भक्ति पूजा इत्यादि सब कुछ करे और देश सेवाके भाव करे 
तथापि उसका संसार किंचित्‌ मात्र भो दूर नहीं होता। एक सम्यग्दशेन 
( आात्मर्वपकी सश्यी पहिचान ) के उपायके अतिरिक्त अन्य जो अनंत 
उपाय हैं वे सब उपाय करने पर भी मिथ्यात्वको दूर किये बिना धर्मका 
अंश भी प्रकट नहीं होता और एक भी जन्म मरण दूर नहीं होता, इस- 


लिये प्रत्येक उपायके द्वारा-सब प्रकारके उपाय करके मिथ्यात्वका नाश करके 
शीघ्र द्दी सम्यक्त्वको प्राप्त कर लेना आवश्यक है । सम्यक्त्वका उपाय ही 
सब प्रथम कतन्‍्य है। 


यह खास ध्यानमें रखना चाहिये कि कोई भी शुभभावकी क्रिया 
अथवा बत्रत तप इत्यादि सम्यक्त्वको प्रगट करनेका उपाय नहीं है किन्तु 


र्‌ 
अपने आत्मम्वरूपका ज्ञान और अपने आत्माकी रुचि तथा लरद्दय पूवक 
सत्समागम ही उसका उपाय है, दूसरा कोई उपाय नहीं है । 


मैं परका कुछ कर सकता हूँ और पर मेरा कर सकता है तथा 
पुण्यके करते करते धर्म होता है? इसप्रकारकों मिथ्यात्वपूण विपरीत 
सान्‍्यतामें एक क्षण भरमें अनंत हिंसा है, अनंत असत्य है, अनंत चोरी 
है, अनंत अग्रह्म चय ( व्यभिचार ) है और अनन्त परिम्रह है ! एक मिथ्या- 
त्वमें एक ही साथ जगवके अनंत पापोंका सेवन है । 

१--मैं पर द्रव्यका कुछ कर सकता हूँ इसका अथ यह है कि 
जगतमें जो अनंत पर द्रव्य हैं उन सबको पराधीन माना है और पर मेरा 
कुछ कर सकता है । इसका अथ यद दै कि अपने स्वभावकों पराधीन 


माना है।इस मान्यतामें जगतके अनंत पदार्थोंक्री और अपने अनंत 
२० 
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स्वभावकी स्वाधीनताकी हत्या की गई है इसलिये उसमें अनंत हिंसाका 
मह्दान पाप होता है। 

२--जगतके समस्त पदार्थ स्वाधीन हैं उसकी जगद्द उन सबको 
पराधीन--विपरीत स्वरूप माना तथा जो अ्रपना स्वरूप नहीं है उसे 
अपना स्वरूप माना, इस मान्यतामें अनन्त असत्‌ सेवनका महा पाप है । 

३--पुणयका विकल्प अथवा किसी भी परवग्तुको जिसने अपना 
माना है उसने त्रिकालकी परवस्तुओं और विकार भावकों अपना स्वरूप 
मानकर अनन्त चोरीका महा पाप किया है । 

४--एक द्रव्य दूसरेका कुछ कर समझता है, यों माननेताले ने 
स्वद्रव्य परद्रव्यको मिन्‍त न रखकर उन दोनोंके बीच व्यभिचार करके 
दोनोंमें एकत्व माना है और ऐसे अनंत पर द्रव्योंके साथ एकतारूप व्य- 
भिचार किया है यही अनंत मेथुन सेवनका महद्दा पाप है । 

४--एक रजकण भी अपना नहीं है ऐसा होने पर भी जो जीव 
मैं उसका कुछ कर सकता हैं इसप्रकार मानता है वह परद्रव्यको अपना 
मानता है। जो तीनों जगतके पर पदाथ हैं उन्हें अपना मानता है इस: 
लिये इस मान्यतामें अनंत परिग्रहका महा पाप है | 

इसप्रकार जगतके सब महा पाप एक भिथ्यात्वमें ही समाविष्ट 
होजाते हैं इसलिये ज़गत्‌का सबसे महा पाप भिथ्यात्व ही है और सम्य- 
ग्दशनके होने पर ऊपरके समस्त महा पापोंका अभाव द्दोजाना है इसलिये 
जगत्‌का सर्व प्रथम धम सम्यकत्व दी है । अत: मिथ्यात्वको छोड़ो और 
सम्यक्त्वको प्रगट करो । 


३१ दशनाचार ओर चारित्राचार 
वस्तु ओर सत्तामें कथ्थंचित्‌ अन्यत्व है; सम्पूर्ण वस्तु एक ही गुण 
के बराबर नहीं है, तथा एक गुण सम्पूर्ण वस्तु रूप नहीं है। वस्तुमें कथं- 
चित्‌ गुणगुणी भेद है, इसलिये बा्तुके प्रत्येक गुण स्वतंत्र हैं। श्रद्धा 
ओर चारित्र गुण भिन्न २ हैं। चारिन्र गुणमें कषाय मंद दोनेसे श्रद्धा 
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गुणमें कोई लाभ द्वोता द्वो सो बात नहीं है। क्योंकि श्रद्धा गुण और चारित्र 
गुणमें अन्यत्व भेद्‌ है। कषायकी मंदता करना सो चारित्र गुण की 
विकारी क्रिया है। श्रद्धा और चारित्र गुणमें अ्रन्यत्वभेद है, इसलिये 
चारित्रके विकारकी मंदता सम्यक्‌ श्रद्धाका उपाय नहीं हो जाता; किन्तु परि- 
पूर द्रव्य स्वभावकी रुचि करना ही श्रद्धाका कारण है। 


श्रद्धा गुणके सुधर जाने पर भी चारित्र गुण नहीं सुधर जाता, 
क्योंकि श्रद्धा और चारित्र गुण भिन्न हैं। रागके कम होनेसे अथवा चाग्त्रि 
गुणके श्राचारसे जो जीव सम्यक्‌ श्रद्धाका माप करना चाहते हैं वे मिथ्या- 
दृष्टि हैं। उन्हें वम्तु स्वरूपके गुण भेदकी खबर नहीं है, क्योंकि सम्यक- 
दर्शन और सम्यक्चारित्रके आचार भिन्न २ हैं। 

कषायके दोनेपर भी सम्यकदशन हो सकता है और एक भवा- 
बतारी हो सकता है; तथा अत्यंत मंद कषाय द्दोनेपर भी यह हो सकता है 
कि सम्यक्दशन न दो और अनंत संसारी दो। अज्ञानी जीव चाग्त्रिके 
विकारको मंद करता है किन्तु उसे श्रद्धाके ग्बरूपकी खबर नहीं होती। 
पहले यथाथ श्रद्धाके प्रगट होनके बिना कदापि भवका अंत नहीं होता। 
सश्ी श्रद्धाके बिना सम्यकचा रित्रका एक अंश भी प्रगट नहीं द्दोता | शल्लानी 
के ब्रिशेष चारित्र न दो तथापि वस्तु स्वरूपकी प्रतीति होनेसे दर्शनाचारमें 
बह नि.शंक द्वोता है । मेरे स्वभावमें रागका अंश भी नहीं है, में ज्ञान 
रवभावी ज्ञाता ही हँ--जिसने ऐसी प्रतीति की है उसके चारित्र दशा न 
इोनेपर भी दशनाचार सुधर गया है, उसे श्रद्धामें कदापि शंका नहीं दोती । 
ज्ञानीको ऐसी शंका उत्पन्न नहीं होती कि 'राग होनेसे मेरे सम्यग्द्शनमें 
कहीं दोष तो नहीं आ जायगा!? ! ज्ञानीके ऐसी शंका हो ही नहीं सकती, 
क्योंकि वद् जानता है कि जो राग द्वोता है सो चारित्रका दोष है; किन्तु 
चारित्रके दोषसे श्रद्धा गुणमें मलीनता नहीं आ जाती । हां, जो राग द्वोता 
है उसे यदि अपना स्वरूप माने अथवा पर में सुख बुद्धि माने तो उसकी 
श्रद्धामें दोष आता है। यदि सदश्ची प्रतीतिकोी भुभिकाम अशुभ राग दूं। जाय तो 
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उसका भी निषेध करता है और जानता है कि यद्द दोष चारित्रका है, वह 
मेरी भ्रद्धाको हानि पहुँचानेमें समर्थ नहीं है,-ऐसा दर्शनाच।रका अपूब 
सामथ्य है। 
दर्शनाचार ( सम्यक्दशन ) द्वी सब प्रथम पवित्र धर्म है। अनंत 
पर द्वव्योंके काममें में कुछ निमित्त भी नहीं हो सकता. श्रर्थोत्‌ पर से तो 
भिन्न, ज्ञाता ही हूं; और आसक्तिका जो रागद्वेष है बद्द भी मेरा स्वरूप नहीं 
है, वह मेरे श्रद्धा स्वरूपको द्वानि पहुँचानेमें समर्थ नहीं है--ऐसा दशना- 
चारकी प्रतीतिका जो बल है सो अल्पकालमें मोक्ष देने वाक्षा है; अनंत 
भवका नाश करके एक भवावतारी बना देनेकी शक्ति दशनाचारमें है। 
द्शनाचारकी प्रतीतिको प्रगट किये बिना रागको कम करके अनंत बार 
बाह्य चारित्राचारका पालन करनेपर भो दशनाचारके अभावमें उसके अनंत 
भव दूर नहीं हो सकते। पहले दशेनाचारके बिना कदापि धर्म नहीं 
हो सकता | 
श्रद्धा में परसे भिन्न निवृक्त स्वरूपको मान लेनेसे ही समस्त रागादि 
की प्रवृत्ति और संयोग छूट ही जाते द्वों सो बात नहीं है, क्‍योंकि श्रद्धा गुण 
ओर चारित्र गुणमें भिन्नता है इसलिये श्रद्धा गुणकी निमलता प्रगट द्वोने 
पर भी चारित्र गुणमें अशुद्धता मी रद्दती है। यदि द्रव्यको सबेथा एक श्रद्धा 
गुण रूप ही माना जाय तो श्रद्धा गुणके निर्मल होनेपर सारा द्रव्य संपूर्ण 
शुद्ध द्वी हो जाना चाहिये; किन्तु श्रद्धा गुग और आझात्मामें सर्वथा एकत्व- 
झअभेद भाव नहीं है इसलिये श्रद्धा गुण ओर चारित्र गुणके विकासमें क्रम 
बन जाता है। ऐसा द्ोनेपर भी गुण ओर द्रब्यके प्रदेश भेद न माने, श्रद्धा 
ओर आत्मा प्रदेशकी अपेक्षासे तो एक ही हैं । गुण और द्र॒व्यमें श्रन्यत्व 
भेद होनेपर भी प्रदेश भेद नहीं है | बस्तुमें एक ही गुण नहीं किन्तु अनंत 
गुण हैं और उनमें अन्यत्व नामका भेद है, इसीलिए श्रद्धाके द्दोनेपर तत्काल 
ही केवलज्ञान नहीं होता । यदि श्रद्धा दोते ही तत्काल ही संपण केवलज्ञान 
हो जाये घो बस्तु अनंतगुण ही सिद्ध नहीं हो सकेंगे । 
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यह आमका दृष्टांत देकर अन्यत्व भेदका स्वरूप सममभाते हैं-- 
आममें रंग ओर रसगुण भिन्न २ हैं; रंग गुण हरी दशाको बदलकर पीली 
दशा रूप द्ोता है तथापि रख तो खट्टा का खट्टा ही रहता है तथा रस गुण 
बदलऋझर मीठा द्वदो जाता है तथापि आमका रंग हरा दी रहता है क्योंकि 
रंग और रस गुण भिन्न २ हैं। इसप्रकार बस्तुमें दर्शन गुणके विकसित होने 
पर भी चारित्र गुण विकसित नहीं भो द्वोता है । परन्तु ऐसा नहीं हो सकता 
कि चारित्र गुण विकसित हो और दशनगुण विकसित न हो | स्मरण रहे 
कि सम्यक्दशन के त्रिना कदापि सम्यक॒चारित्र नहीं हो सकता । 

प्रश्त--जब कि श्रद्धा और चारित्र दोनों गुण स्वतंत्र हैं तब ऐसा 
क्‍यों होता है ? 

उत्तर--यह सच है कि गुण स्वतंत्र है परन्तु श्रद्धा गुणसे चारित्र- 
गुण उच्च प्रकारका है, श्रद्धाको अपेक्षा चारित्रमें विशेष पुरुषाथकी आव- 
श्यक्ता है और श्रद्धाको श्रपेज्ञा चारित्र विशेष पूज्य है इसलिये पहले श्रद्धाके 
विकसित हुए बिना चारित्रगुण विकसित हो ही नहीं सकता । जिसमें श्रद्धा 
गुणके लिये अल्प पुरुषार्थ न द्वो उसमें चारित्र गुणके लिये अत्यधिक पुरु- 
षाथ कहांसे दो सकता है ? पदले सम्यक्‌ श्रद्धाको प्रगट करनेका पुरुषा्थ 
करनेके बाद विशेष पुरुषाथ करने पर चा रित्रद्शा प्रगट होती हे। श्रद्धाकी 
अपेक्षा चारित्रका पुरुषाथ विशेष है इसलिये पहले श्रद्धा द्वोती है, उसके बाद 
चारित्र होता है। इसलिये पहले श्रद्धा प्रगट होती है ओर फिर चारित्रका 
विकास होता है । श्रद्धा गुणकी क्षायिक श्रद्धा रूप पयौय दोनेपर भी ज्ञान 
ओर चारित्रमें अपूराता दोती है। इससे सिद्ध हुआ कि बस्तुमें अनंत गुण 
हैं और वे सब स्वतंत्र हैं; बही अन्यसत्व भेद है। 

ज्ञानीके चारित्रके दोषके कारण रागद्व ष द्वोता है तथापि उसे 
अंतरंगसे निरंतर यह समाधान बना रहता है कि--यह रागद्व ष पर वस्तुके 
परिणमनके कारण नहीं किन्तु मेरे दोषसे द्वोते हैं, तथापि वद्द मेरा स्वरूप 
नहीं है; मेरी पर्यायमें रागद्व ष दोनेसे परमें कोई परिवर्तन नहीं होता । ऐसी 
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प्रतीति होनेसे ज्ञानीके रागद्व पका स्वामित्व नहीं रहता ओर ज्ञातृत्वका 
अपूव निराकुल संतोप द्वो जाता है । केवलज्ञान द्दोने पर भी अरिहंत भग- 
वानके प्रदेशत्व गुणक्री और ऊध्वंगमन स्वभावकी निमलता नहीं है इसी- 
लिये वे संसारमें हैं । अधातिया कर्मों शी सत्ताक्रे कारण अरिहंत भगव्रानके 
संसार हो सो बात नहीं है; किन्तु अन्यत्व नामक भेद द्वोनेके कारण अभो 
प्रदेशश्व आदि गुणका विकार है इसीलिये वे संसारमें हैं । 

जैसे--सम्यग्दशनके द्वोने पर चारित्र नहीं हुआ तो वहां अपने 
चारित्र गुणकी पर्यायमें दोष है, श्रद्धामें दोष नद्वीं। चारित्र संबंधी दोष 
अपने पुरुषाथकी कमजोरीके कारण है, कमंके कारण वह्द दोष नहीं है; 
इसी प्रकार केवलज्ञानके होनेपर भी प्रदेशत्व सत्ता और जोग सत्तामें जो 
विकार रहता है उसका कारण यह है कि समस्त गुणोंमें अन्यत्व नामक 
भेद है। प्रत्येक पर्यायकी सत्ता स्वतंत्र है | यह गाथा द्रव्य गुण पर्यायकी 
स्वतंत्र सत्ताको जैसाका तेसा बतलाती है। क्योंकि यह ज्ञेय अधिकार है 
इसलिये प्रत्येक पदार्थ और गुणक्री सत्ताकी स्वतंत्रताक्री प्रतीति कराता है। 
यदि प्रत्येक गुणसत्ता और पर्याय सत्ताके अस्तित्वको ज्यों का तयों जाने 
तो ज्ञान सच्चा है। निर्विकारी पर्याय अथवा बिकारी पर्याय भी स्वतंत्र 
पर्याय सत्ता है। उसे ज्यों की त्यों जानना चाहिये। जीव जो विकार भी 
पर्यायमें स्वतंत्र रूपसे करता है उसमें भी अपनो पर्यायका दोष कारण है। 
प्रत्येक द्रव्य गुण पर्यायकी सत्ता स्वतंत्र है तब किर कमंको सत्ता आत्माकी 
सत्तामें क्या कर सकती है ? कम और आत्माकी सत्तामें तो प्रदेश भेद 
स्पष्ट है दो वस्तुओंमें सबथा प्रथक्त्व भेद है । 

यहां यह बताया गया है कि एक गुणके साथ दूसरे गुणका प्रथ- 
क्त्व भंद न होनेपर भी उनमें अन्यत्व भेद है, इसलिये एक गुणकी सत्तामें 
दूसरे ग़ुणकी सत्ता नहीं है| इसप्रकार यह गाथा म्बमें दी अभेदत्व और 
भद्त्व बतलाती है | प्रदेश भद्द न होनेसे अभेद है और गुण-गुणीकी 
अपेक्षासे भेद है कोई भी दो वस्तुएं कीजिये उन दोनोंमें प्रदेशत्वभेद है; 
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किन्तु एक बस्तुमें जो अनंत गुण हैं उन गुणोंमें एक दूसरेके साथ अन्यत्व 
भेद है, किन्तु प्रथक्त्व भेद नहीं है । 

इन दो प्रकारके भेदोंके स्वरूपको समझ लेनेपर अनंत पर द्रव्योंका 
अहंकार दूर हो जाता है और पराश्रय बुद्धि दूर होकर म्वभावकी रढ़ता द्वो 
जाती है तथा सरूची श्रद्धा हंनेपर समस्त गुणोंको ग्व॒तंत्र मान लिया जाता 
है पश्चात्‌ समस्त गुण शुद्ध हैं ऐसी प्रतीति पूबक जो त्रिकार होता है उसका 
भी मात्र ज्ञाता द्वी रहता है; अर्थात्‌ उस जीवको विकार और भवके नाशकी 
प्रतीति हो गई है। सममका यही अपूर्व लाभ है ज्ञय अधिकार में द्रव्य- 
गुण-पर्यायका वणुन है; प्रत्येक गुण-पर्याय ज्ञेय है गर्थात्‌ अपने समस्त गुण- 
पर्यायका ओर अभेद स्वद्रव्यका ज्ञाता हो गया, यही सम्यग्दशन घम है । 

३२ कोन सम्यग्दृष्टि हे! 

शुद्ध नय कतक फल्ञके स्थान पर है, इससे जो शुद्धनयका आश्रय 
करते हैं वे सम्यक्‌ू-अवलोकन कानेसे सम्यम्टष्टि हैं, परन्तु दूसरे ( जो 
अशुद्धनयका आश्रय करते हैं वे ) सम्यग्द्ष्टि नहीं हैं। इसलिये कमसे 
भिन्न आत्माको देखने वालों को ठयवहारनय अनुसरण करने योग्य नहीं है। 

( थ्रो अमृतचन्द्राचाय देवकृत टीका समयसार गाथा ११ ) 

“यहां ऐसा समझता चाहिये कि जिनवाणी स्याद्वादरूप है, प्रयो- 
जनवश नयको मुख्य-गोण करके कहती है। प्राणियोंस्यो भेदरूप व्यवहार 
का पक्त तो अनादिकालसे ही है; ओर जिनवाग्पीमें व्यवहारका उपरेश 
शुद्धनयका इस्तावलम्ब समझकर बहुत किया है: क्रिन्तु इसका फल 


संसार ही है | शुद्धनयका पक्त तो कभी आया ही नहीं और इसका उप- 
देश भी त्रिरल है--कहीं कहाँ है, इससे उपकारी श्री गुरु ने शुद्दनयके 
ग्रहणका फल मोक्ष जानकर इसका उपदेश प्रधानतासे ( मुख्यतासे ) 
दिया है कि-- शुद्धनय भूताथ है, सत्याथ है. इसका आश्रय करने से सम्य- 
ग्टृष्टि हुआ जा सकता है; इसे जाने बिना जहद्दां तक जीव व्यवद्दार नयमें 
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मम्न है वहां तक आत्माके श्रद्धाज्ञानरूप निश्चय सम्यक्त्व नहीं होसकता ।” 


इसप्रकार आशय समभता | 
( समयसार गाथा ११ को भावार्थ ) 


३३ सम्यम्दृष्टिका वर्णन 
सज्जन सम्यग्टष्टिकी प्रशंसा करते हुए पं. श्री बनारसीदासजी 
कहदते हैं कि:-- 
मेद विज्ञान जग्यो जिनके घट 
शीतल चित्त भयो जिम चंदन 
केलि करें शिव मारगममें 
जग मांहि जिनेथरके लघु नंदन । 
सत्य स्वरूप सदा जिन्‍्हके 
प्रगव्यो अवदात मिथ्यात निरकंदन, 
शांत दशा तिनकी पहिचान 
करें कर जोरि बनारसी वंदन ॥ 
( नाट%-समयसार ) 
अथे;--जिनके अंतरमें भेद विज्ञानका प्रकाश प्रगट हुआ है, 
जिनका हृदय चंदनके समान शीतल हुआ है, जो मोक्षमागमें केलि-कीढ़ा 
करते हैं और इस जगतमें जो जिनेश्वरके लघु ननन्‍दन ( युवराज ) हैं | और 
सम्यग्द्शन द्वारा जिनके शआत्मामें सत्य स्वरूप प्रकाशमान हुभा है, तथा 
मिथ्यात्वका निकंदन कर दिया है--ऐसे सम्यग्दृष्टि भव्य आत्माकी शांति 
को देखकर पंडित बनारसीदासज्ी उन्हें हाथ जोड़कर नमस्कार करते हैं । 


३४ मिथ्यादृश्टिका वर्णन 
धरम न जानत वखानत भरम रूप 
ठोर ठौर ठानत लड़ाई पक्षपातकी, 
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भूल्यो अभिमानमें न पाँव घरे धरनीमें 
दिरेमें करनी विचारे उत्पातकी । 


फिरे डावॉडोल सो करमके कलोलनिमें 
हें रही अवस्था ज्यू' वधुल्या कैसे पातकी । 


जाकी छाती ताती कारी कुटिल कुवाती भारी 
ऐसो ब्रक्धाती है मिथ्याती महा पातकी ।। 
( नाटक-समयसार ) 

अथः-.जो स्वयं किंचित्‌ मात्र धमंको नहीं जानता और धर्म 
स्वरूपका भ्रमरूप व्याख्यान ( बणन ) करता है धमंके नाम पर हरएक 
प्रसंग पर पक्तपातसे लड़ाई किया करता है ओर जो अ्रभिमानमें मस्त दोकर 
भान भूला दे और धरती पर पर नहीं रखता अर्थात्‌ अपनेको मद्दान सम- 
मता है; जो प्रति समय अपने हृदयमें उत्पातकी करणीका ही विचार 
करता है, तूफानमें पड़े हुये पत्त की भाँति जिसकी श्रवस्था शुभाशुभ 
कर्मोंकी तरंगोंमें डबॉडोल ह्वो रद्दी है, कुटिल पापकी अग्निसे जिसका अंतर 
तप्त होरद्दा है-ऐसा महा दुष्ट, कुटिल, अपने आत्म स्वरूपका घात करने 
वाला मिथ्यारष्टि मद्ापातकी है | 


[ कविवर बनारसोदासजो ] 
प्रश्य््प्स्भ्ष्न्ब्य्य्स्श्व्ब्टा्मूषच्बट कक बे प्यककरअबसपनचन्य्पपम- भयू।ाअ्समपददपरफ्यटएरन 
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है । भोर वह परमरत्न संसार-दुःखरूपी दरिद्रताका अबश्य 
नाश करता है। 


से 


[ स्रार धमुच्चय ४० | 
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है ध्ककरबअ्दरऊ पता म्व्यसूनकबट:< 
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३५ सम्यग्दशनकी रीति .: 


यह प्रवचनसारकी ८० वीं गाथा चल रही है । आत्मामें अनादि- 
काल्लसे ज्ञो मिथ्यात्व भाव है अधम है, उस -मिथ्यात्व भावकों दूर करके 
सम्यक्द्शन कैसे प्रगट है| उसके उपायका इस गाथामें वणन किया है। 
इस आत्माका स्वमाव अरिहत भगवान जैसा ही -पुएय पाप रहित है। 
आत्माके स्वभावसे च्युत होकर जो पुण्य-पाप होते हैं उन्हें अपना स्वम्ूप 
मानना वह मिथ्यात्व है। शरोर, मन, वाणी आत्माके अधीभ हैं और 
उनकी क्रिया अ त्मा कर सकता है >ऐसा मानना बह मिश्यत्व है; 
तथा आत्मा, शरीर-मन-बारणीके आधीन है अर उनकी क्रियासे आत्मा 
को धरम होता है--ऐसा मानना भी मिध्यात्व दै-भ्रम है और अनंत 
संसारमें परिभ्रमणका कारण है | उस मिथ्य'त्वका नश किये बिना धर्म 
नहीं होता । उस मिथ्य/त्वको नष्ट करनेका उपाय यहां बतलाते हैं । 
ह (२) जो जीव भगवान अरिहंतके आत्माको द्रव्य-गुण-पर्यायरूप 
से बराबर जानता है बह जीब वास्तबमें अपन आत्माको जानता है ओर 
उसका भिशथ्य त्वरूप भ्रम अवश्य ही नाशऊा प्राप्त होता है तथा शुद्ध 
सम्यक्त्व प्रगट होता है--यह घसका उपाय है। अर्हिंतके आत्माका 
नित्य एकरूप रहने ब'त्ता स्वभाव कैसा है, उसे जो जानता है वह जीव 
अर्हंत जै ते अपने आत्माके द्रव्य-्गुण पर्योयको पद्चचान कर, पश्चात्‌ 
अभेद आत्माकी अंतह प्र करके मिथ्यात्वकों दर करता है और सम्यग्दर्शन 
प्रगट करता है--यह ८० वीं गाथाका सक्तिप्त सार है | 

(३) आज़ मांगलिक प्रसंग है और गाथा भी अलौकिक आई 
है । यह गाथा ५८० वीं है; ८० वीं अर्थान्‌ अ'ठ और शून्य । आठ कर्मोंका 
अभाव कर के सिद्ध दशा कैसे हो--उसकी इसमें बात है । ह 

(४ ) अग्हिंत भगवानका शपात्मा भी पहले अजन्लान दश में था 
ओर संसार में परिभ्रमण करता था, फिर आत्माका भान करके मोहका 
क्षय किया ओर अर्हंस दशा प्रगट हुई । पहले अज्ञान दशामें भी वह्दी 
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आत्मा था और इस समय अगिहंत दशामें भी वही आत्मा है;--इसप्रकार 
आत्मा त्रिकाल रद्दता है वह द्रव्य है, आत्मामें ज्ञनादि अनंत गुण एक 
साथ विद्यमान हैं बह गुण है, और अरिहंतको अनंत केवलज्नान केबल- 
दर्शन, अनंत सुम्ब और इनंत वं,य॑ प्रगट हुए हैं. वह उनकी पर्याय है; 
उनके राग-द्वेष या अपूर्णना किचित भी नहीं रहें हें। इसप्रकार अर्हंत 
भगवानके द्रव्य-गुण-पर्यायकोी जो जीव जानता है वह अपने आत्माको 
भी वैत्ता ही जानता है, क्योंकि यह आत्मा भी अरिहंतक्ी ही जातिका है; 
जैसा अरग्हितके आत्माका ग्वभाव है बेसा ही इस आत्माका स्वभाव है; 
निश्चयसे उसमें कुछ भी अन्तर नहीं है । इसस पहले अरिहंतक आत्माको 
जाननेस्रे अरिहंत समान अपन आत्माका भी जीव मन द्वारा-विकल्पसे 
जान लेता है, और फिर अंतरोन्मुस्घ हाकर गुण-पर्यायोंसे अभेदरूप एक 
आत्यस्वभावका अनु पत्र करता है नव द्रव्य-पर्यायकों एकता होनेसे बह जीव 
विन्मात्र भावओ प्राप्त करता है. उस समय मं!हका कोई आश्रय न रहनेसे 
वह अवश्य हो नष्ट हो जाता है ओर जीवको सम्परग्दशन प्रगट होता है; 
वह अपूत है | सम्यग्दशनके बिना त्तीनकालमें धर्म नहीं हं।ता । 


(४ ) जैसा अरिहंद भगवानका आत्मा है वैसा ही यह आत्मा 
है । उसमें जो चेतन है बह द्रव्य है; चेतन अबात्‌ आत्मा है बह द्रव्य है। 
चैतन्य उसका गुण है | चेतन्य अर्थात्‌ ज्ञान-दशन, वह आत्माका गुण है। 
ओर उस चेतन्यकी ग्र॑थिर्या अर्थात्‌ ज्ञान-द्शनका अवस्थाएँ-ज्ञान-दशनका'.. 
परिणमन वह आत्माकी पर्यायें हैं । इसके अतिरिक्त काई रागादि भाव 
या शरीर-मन-बाणीकी क्रियए वे बाग्तवमें चेतन्यका परिणमन नहीं हैं . 
इससे वे आत्माकी पर्याय नहीं है, आत्माका स्वरूप नहीं हैं । जिस अज्ञानी 
को अरिहंत जैसे अपने द्रव्य-गुण-पर्यायक्री स्वत्रर नहीं है वह रागा दकों . 
और शरीरादिकी क्रियाशा अपना मानता है। “मे ता चेतन्य द्रव्य हूं, सुभमें . 
चैतन्य गुण है और मुभें प्रतिक्षण चेतन्यका अबाथा हं।ती है--बह मेरा: 
स्रूप. है; इसके अतिरिक्त जो रागादि भाव द्वोते हैं वद्द मेरा सच्चा स्वरूप 
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नहीं है, और जब़को क्रिया तो मुझमें कभी नहीं है”--इसप्रकार जो 
अरिहंत जैसे अपने आत्माको मनसे बराबर जान लेता है वह जीब श्रात्म 
स्वभावके आँगनमें आया है। यहाँ तो, जो जीब स्वभावके आँगनमें 
श्रागया वह अवश्य ही ध्वभावमें प्रवेश करता दै--ऐसी ही शेल्नी है । 
आत्माके स्वभावकी निर्विकल्प प्रतीति और अनुभव वह सम्यक्त्व है, 
बह अपूब धर्म है। वह सम्यग्द्शन प्रगट करनेके लिये जीव श्रथम तो 
अपने आत्माको मन द्वारा समझ लेता है। कैसा समभत। है! मेरा 
स्वभाव द्रव्य-गुण-पर्यायसे अरिहंत जेसा द्वी है। जैसे अरिहंतके त्रिकाल 
द्रव्य-गुण हें बैसे द्वीद्रव्य-गुण मुझमें हैं। अरिहंतकी पर्यायमें राग द्वष 
नहीं है, उसोप्रकार मेरी पर्यायमें राग-द्वेष होते हैं वद्द मेरा स्वरूप नहीं है,- 
इसप्रकार जिसने अपने आत्माको राग-द्ष रहित परिपूर्ण स्वभाववाक्ञा 
निश्चित्‌ किया बह जीव सम्यग्दशन प्रगट होनेके आऑँगनमें खड़ा है | अभी 
यहां तक मनके अवलंबन द्वारा स्वभावका निण॒य किया है इससे आँगन 
कद्दा है। मनहा अवलंबन छोड़कर सीधा स्वभावका अनुभव करेगा बह 
साक्षात्‌ सम्यग्दशन है| भले ही पहले मनका अवलंबन है, परन्तु निर्णय 
में तो “अरिहंत जैसा मेरा स्वभाव है”--ऐसा निश्चित किया है। “में 
रागी-द्वषी हूँ, में अपूर हूँ, में शरीरकी क्रिया करता हूँ”?-ऐसा निश्चित्‌ 
नहीं किया है, इसलिये उसे सम्यग्द्शनका आँगन कहा है । 

(६ ) यह गाथा बहुत उच्च है, इस एक ही गाथामें हजारों 
शाम्नोंका सार श्राजाता है| क्षायिक सम्यग्टष्टि होकर केवक्ज्ञान प्राप्त करे- 
ऐसी इस गाथामें बात है। श्रेणिक राजा इस समय नरकमें हैं, उन्हें 
कज्ञायक सम्यग्दशन है; इस गाथाके कथनानुसार अरिहंत जैसे अपने 
आत्माका भान है | भरत चक्रवर्तिकों छह खण्डका राज्य था, तथावि 
कज्ञायिक सम्यक्दशंन था, श्ररिहंत जैसे अपने आत्म स्वभावका भान एक 
क्षण भी च्युत नहीं होता था। ऐसा सम्यग्द्शन कैसे प्रगट हो उसकी यह 
बात है । | 

( ७ ) अरिहंत जैसे अपने आत्माकों पहले तो जीब मन द्वाशम 
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जान लेता है। में चेतन ज्ञाता-दृष्टा हूँ ओर यह जो जाननेक्ो पर्याय होती है 
वह मैं हूं, जो रागादि होते हैं वह मेरे ज्ञानका स्वरूप नहीं है;--इसप्रकार स्व 
सन्मुख होकर मन द्वारा जिसने अपने आत्माको जाना वह जीव आत्माके 
सम्यग्दश नके आँगनमें आया है। किसी बाह्य पदाथसे आत्माको पद्दिचानना 
बह अज्ञान है। आत्मा क्खपति या करोड़पति नहीं है लक्ष्मी तो जड़ है 
उसका स्वामी आत्मा नहीं है; आत्मा तो अनंतपति है, अपने अनंत गुणों 
का स्वामी है। अरिहंत भगवानको तेरहदवें गुणस्थानमें जो केवलज्ञानादि 
दशा प्रगट हुई --वह्‌ सब मेरा स्वरूप है, ओर भगवानके राग-द्रष तथा 
अपूरण ज्ञान दूर होगये वह आत्माका स्वरूप नहीं था इसीसे दूर होगये हैं, 
इसलिये वे रागादि मेरे रबरूपमें भी नहीं हैं । मेरे स्वरूपमें राग-द्वष अआास्रव 
नहीं हैं, अपूर् ता नहीं है। आत्माकी पूण निर्मल राग रहित परिणति ही 
मेरी पर्यायका स्वरूप है,--इतना समझा तब जीव सम्यग्दर्शनके लिये 
पात्र हुआ है; इतना समभने वालेका मोहभाव मंद होगया है, और कुदेव- 
कुगुरु-कुशासत्रकी मान्यता तो छूट ही गई है। 


(८) तीनल्ञोकके नाथ श्री तीथंकर भगवान कहते हैं कि मेरा 
ओर तेरा आत्मा एक दी जातिका है, दोनोंकी एक ही ज्ञाति है। जैसा मेरा 
स्वभाव है बेसा ही तेरा स्वभाव है। केवलज्ञान दशा प्रगट हुई वह्द 
बाहरसे नहीं प्रगटी है, परन्तु आत्मामें शक्ति है उसीमें से प्रगट हुई है। तेरे 
आत्मामें भी वैसी दी परिपूण शक्ति है । अपने आत्माकी शक्ति अरिहंत 
जैसी है, उसे जो जीव पहिचाने उसका मोह नष्ट हुए बिना न रहे । 


जैसे मोरके छाटेसे अंडम साढ़ तीन द्वाथका मोर होनेका स्वभाव 
भत है, इससे उसमेंसे मार होता है। मोर द्वोनकी शक्ति मोरनीमेंसे नहीं 
आयी, और अण्डेके ऊपर वाले छिलकेमेंसे भी नहीं आयी है, परन्तु अण्डेके 
भीतर भरे हुए रसमें बह शक्ति है। उसी प्रकार आत्मामें केवलज्नान प्रगट 
होनेक्की शक्ति है, उसमेंसे केवलक्लानका विकास द्ोता है। शरीर-मन-बाणी 
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या देव-गुरु-शासतत्र तो ( मोरनी की भाँति ) पर वस्तु हैं, उसमेंसे केवलज्नान 
प्रगट होनेकी शक्ति नहीं आयी है; ओर पुण्य-पापके भाव ऊपरवाले छिलके 
के समान हैं, उसमें केवलज्ञान हं।नेकी शक्त नहीं है। आत्माका स्वभाव 
अग्हिन्त जैसा है बह, शरोर-मन-वार्णी से तथा पुण्य-पापसे रह्वित है, उस 
स्वभावमें केवलज्ञान प्रगट दोनेकी शक्ति है। जिसप्रकार अंडेमें बड़े-बड़े 
विषेज्ञे सपोक्ती निगल जाने बाला मोर होने की शक्ति है, उसीप्रकार मिथ्या- 
त्वादिका नाश करके केवलज्ञान प्राप्त करे वैती शक्ति प्रत्येक आत्मामें है । 
चैतन्य द्रव्य, चेतन्य गुण और ज्ञाता-हृष्टारूप पर्यायका पिए्ड आत्मा है; 
उसका स्वभाव मिथ्यात्वको बनाये रखनेका नहीं परन्तु उसे निगल जाने 
का-नष्ट करनेका है। ऐसे म्व॒भ।बको पहिचाने उसके मिथ्यात्वका क्षय हुए 
बिना न रहें | परन्तु, जैसे -अंडेमें मोर कैसे होगा ? ऐसी शंका करके 
ब्से हिलाये-डुलाये तो उपका रस सूख जाता है और मोर नहीं होता, 
उसी प्रकार आत्माके स्वभाव सामथ्यका विश्वौरस न करे और 'इस समय 
आत्मा भगवान के समान कैसे होगा ?! -ऐसी स्वभावमें शंका करे तो 
डसे सम्यर्दर्शन नहीं द्ोता, और न मोद दूर हाता है। सम्यसदशनके बिना 
कभी धरम नहीं होता । 


(९ ) अब, मोरक अण्डम मोर द्वानका म्वभाव है, वह स्वभाव 
किस प्रकार ज्ञात होता है ! वह स्वभाव किन्‍्हीं इन्द्रियोंके द्वारा ज्ञात नहीं 
होता | अग्डेकी हिलाकर सुने ता कान द्वारा वह स्वभाव ज्ञात नहीं होगा, 
हाथके स्पशंसे भी उसका स्वभाव ज्ञात नहों होगा, आँखसे भी दिखलाई 
नहीं देगा, नाकसे उसके स्त्रभावकी गंव नहों आयेगी और न जीभसे अंडे 
का स्वभाव ज्ञात होगा | इसप्रकार अंडेमें मोर होनकी शक्ति है वह किन्हीं 
इन्द्रियों द्वारा ज्ञात नहीं हं।ती परन्तु ज्ञानस ही ज्ञात होती है। स्वभावको 
जाननेका ज्ञान निरपेक्ष है, किन्हीं इन्द्रियादिकी उस अपेक्षा नहीं है। किसी 
भी वम्तुका स्वभाव अतान्द्रिय ज्ञानस ही ज्ञात होता है। उसीप्रकार आत्मा 
में केब्रलज्ञान दोनका स्वभाव विद्यमान है; वह स्वभाव कानसे, आँखसे, 
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नाकसे,जीभसे या स्पशसे ज्ञात नहीं होता; मन द्वारा या राग द्वारा भी वाम्तव 
में बद्द स्वभाव ज्ञात नहीं द्वोता | इन्द्रियों और मनका अवलम्बन छोड़कर 
स्वभावोन्मुख्ख हो उस अतीन्‍न्द्रिय ज्ञानसे ही आत्मम्वभाव ज्ञात होता है। 
यहाँ 'मन द्वारा आत्माका जान लेता है!'- ऐसा कहा है, वहां तक॑ अभी 
सम्यग्दर्शन नहीं हुआ है, अभी तो रागवाला ज्ञान है। मनका अवलंबन 
छोड़कर अभेद म्वभावहो सीधे ज्ञानसे लक्षम ले तब सम्यग्दशन होता है । 
सम्यग्दशन कैसे हो--उसकी यह रीति है । 

( १० ) जिसप्रकार दियासलाईके सिरेमें अग्नि प्रगट होनेका स्व- 
भाव है,- वह आँख, कान आदि किन्‍्हीं इन्द्रियांस ज्ञ.त नहीं होता, परन्तु 
ज्ञान द्वारा ही ज्ञात होता है। प्रथम दियासलाईके सिरेमें अग्नि प्रगट होने 
की शक्ति है - इसप्रकार उसके स्वभावका विश्वस करके फिर उस घिसनेसे 
भ्रम्मि भ्रगट होती है; उसीप्रकार आत्मामें केवलज्ञान प्रगट होनेका स्वभाव 
है, बह म्वभाव किन्हीं इन्द्रियों द्वारा दिखाई नहीं देता, परन्तु अतीन्द्रिय 
ज्ञानसे ही ज्ञात होता है| प्रथम परिपूर्ण म्बधावकरा विश्वास करके पश्चात्‌ 
उसमें एकतारूपी घिसारा ( घिसनेको क्रिया ) करनस क्रेवल्जज्ञान ज्याति 
प्रगट होती है। शरीसन्‍मननवाणी ता दियासलाईकी पेर्ट'के समान 
है; जिसप्रकार दियासलाईकी पेटीमें अ्रम्मि होनकी शक्ति नहीं है; 
उसी प्रकार उन शरीरादि में केबल्ज्ञान होनका शःक्त नहीं है; और पूजा 
भक्ति आदि पुण्यभाव या दहिसा-चारा आद पाप भाव उस दियासलाईके 
पिछले भाग जैसे है । जिसप्रकार दियासलाईके पिछले भागमें अग्नि प्रगट 
होनेकी शक्ति नहीं है, उसीप्रकार उन पुए्य-पापमें सम्यग्दशन या केवलक्षान 
होने की शक्ति नहीं है | तो वह शक्ति काहेमें है ? सम्यग्दशन-क्षा न-चारित्र 
ओर केवलज्ञान होनकी शक्ति तो चेतन्य स्वभावमें है; पहले उस स्वभावकी 
प्रतीति करनेसे सम्यग्द्शन ओर सम्यस्ज्ञान होता है. और पश्चात्‌ उसमें 
एकाग्रता करनेसे सम्यक्चार्त्र ओर केवलज्ञान होता है, इसके अतिरिक्त 
अन्य प्रकारसे धम नहीं होता | स्वभावक्री प्रतीति न करे और पुण्य-पाप 
को घिसता रहे, पूजा भक्ति त्तमें शुभराग करता रहे तो उससे सम्यगदशन 
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घर्म नहीं होता; और उपवासादि कर-करके शरीर-मन-वाणीको घिसता 
रहे उससे भी कहीं धर्म नहीं द्वोता; परन्तु उन शरीर-मन-वाणी और 
पुण्य-पापसे रहित त्रिक्राली चेतन्यरूप आत्म स्वभाव है, उसकी प्रतीति 
और अनुभव करे तो सम्यग्दशनरूप प्रथम धर्म हो, ओर पश्चात्‌ उसमें 
एकाग्रता करनेसे सम्यकचारित्ररूप धर्म हो। सम्यग्द्शनके बिना चाहे 
जितने शाखत्रोंका अभ्यास करले, त्रत-उपवास करे, प्रतिमा धारण करे, 
पूजा-भक्ति करे या द्रव्यलिंगी मुनि दोजाये--चाहे जितना करे किन्तु उसे 
धर्म नहीं माना जाता और न बह्द करते करते घर्म होता है| सम्यदश्शन 
इोनेसे पहले भी अरिहंत भगवानके द्रव्य-गुण-पर्यायकों जाने और उनके 
जैसा अपना आत्मा है--ऐसा मनसे निश्चित्‌ करके उसके श्रनुभवका 
अभ्यास करे तो उसे धमंसन्मुख कहट्दा जाता है, वद्द जीव धमके श्राँगनमें 
आगया है| 

( ११ ) अपना आत्मा अरिहंत जैसा है--ऐसा जहाँ मनसे जाना 
वहीं--परके ओरकी एकाग्रतासे या पुण्यसे आ्रात्माको लाभ होता है--यह 
मान्यता दूर होगई । शरीर-मन-बाणीकी क्रिया तो आत्मासे भिन्न है और 
राग द्व पके भाव होते हैं वे अरिहंत भगवानकी अवस्थामें नहीं हैं, इसलिये 
वासस्‍्तवमें वे राग द्व पके भाव इस शभ्ात्माकी अवस्था नहीं हैं । किसी भी 
पुए्य-पापके भावसे सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र या केवलश्लान नहीं होता । 
प्रथम मन द्वारा त्रिकाली आत्माकों जाना वहां इतना तो निश्चित द्दोगया । 
प्रथम मनसे तो पूर्ण आत्म स्वभावको जान लिया; 'ऐसे आत्माकी प्रतोति 
ओर अनुभव कर नेसे ही सम्यग्दशन द्वोता है; तथा उसमें एकाग्र होनेसे ही 
केवलक्षान द्वोता हे!-ऐसा निश्चित कर लिया; इसलिये अब उस स्वभावकी 
ओर उन्मुख होना ही रहा। वह जीव स्वभावकी श्रोर उन्मुख होकर 
मोहका क्षय किसप्रकार करता है-- वहू बात आचाय भगवान हारका 
दृष्टांत देकर बहुत द्वी स्पष्ट समझायेंगे । 


(१२ ) स्वभावोन्मुखता करके मोहका क्षय करनेकी ओर सम्य- 
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ग्द्शंन प्रगट करने की यह रीति है। सम्यग्द्शन प्रगट करनेके लिये यह 
अज्नौकिक अधिकार है । बहुत ही उच्च और अपूर्व अधिकार आया है । 
यह अधिकार सममकर स्मरण रखने योग्य ओर शात्माके अंदर उतारने 
जैसा है । अपने अंतर स्वभावसें एकाग्रतासे ही सम्यग्दशन और सम्यक्‌- 
चारित्र प्रगट होता है । 


( १३ ) जिसने अरिहंत जैसे अपने आत्माको मन द्वारा जान 
लिया है वह जीव स्वभावके आँगनमें आया है; परंतु आँगनमें आजाने के 
पश्चात्‌ अब, स्वभावका अनुभव करनेमें अनंत अपूब पुरुषाथ है। आँगनमें 
आकर यदि विकल्पमें द्वी रुका रहे तो अनुभव नहीं होगा । जैसे-महान्‌ 
सम्राट--बादशाहके महल्तके आँगन तक तो आगया; लेकिन अन्दर प्रविष्ट 
दोनेके लिए हिम्मत होना चाहिए: उसीप्रकार इस चेतन्य भगवानके श्रॉगन 
में आनेके पश्चातू--अर्थात्‌ मन द्वारा आत्म ग्वभावको जान लेनेके पश्चात्‌ 
चैतन्य स्वभावके भीतर ढलकर अनुभव करनेके लिये अनंत पुरुषाथ हो 
वह्दी चेतन्यमें ढलकर सम्यग्द्शन प्रगट करता है; और दूसरे जो जीव 
शुभ विकल्पमें रुक जाते हैं वे पुण्यमें अटक जाते हैं, उन्हें धर्म नहीं होता । 
परन्तु यहाँ तो ऑगनमें रुकनेको बात द्वी नहीं है; जो जीव स्वभावके गन 
में आया वह स्वभावोन्मुख होकर अनुभव करेग। द्वी--ऐसी अ्रप्रतिहतपनेकी 
ही बात ली है। आँगनमें आकर लौट आये--ऐसी बात हो यहाँ नहीं ली है। 


( १८ ) प्रथम मन द्वारा अरिहंत जैसे अपने आत्मसर्वभावको जान 
लेनके पश्चात्‌ , अब, अंतरस्वभावोन्मुख होकर सम्यग्द्शन प्रगट करता 
है;-उसकी बात बतलाते हैं; अब श्रंतरमें ढलनेकी बात है । बाह्ममें अरिहंत 
भगवानका लक्ष तो छोड़ दिया, और अपनेमें भी द्वव्य-गुण-पर्यायके भेद 
का लक्ष छोड़कर अंतरके अभेद स्वभावमें जाता है। पहले अरिहंत जेसे 
अपने द्वव्य-गुण-पर्यायको जाना--बह भूमिका हुई; अब उस भूमिकासे 
निकलकर अंतरमें अनुभव करनेकी बात है | इसलिये बराबर ध्यान रखकर 


सममना चाहिए ! 
२२ 
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( १५ ) यहां मोतियोंके हारका दृष्टान्त देकर समभाते हैं। जिस- 
प्रकार द्वार खरीदने वाला पहले तो हार, उसकी सफेदी और उसके मोती-- 
इन तीनोंको जानता है; लेकिन जब हार पहिनता है उस समय मोती और 
सफेदीका लक्ष नहीं होता-अकेले द्वारको ही लक्षमें लेता है। यहाँ हार 
को द्रव्यकी उपमा है, सफेदीको गुणकी उपम। है ओर मोतीको पर्यायकी 
उपमा है| मोहका क्षय करने वाला जीव, प्रथम तो अरिहंत जेसे श्रपने 
आत्माके द्रव्य-गुण-पर्यायको जानता है, परन्तु जद्ाँ तक इन तीनों पर 
लक्ष रहे वहाँ तक राग रहता है ओर अभेद आत्माका अनुभव नहीं होता; 
इससे द्रव्य-गुण-पर्यायको जान लेनेके पश्चात्‌ अब, गुण ओर पर्यायोंको 
द्रव्यमें ही समेटकर अभेद आत्माका अनुभव करता है, उसकी बात करते 
हैं। यहाँ पहले पर्यायको द्रव्यमें लीन करनेकी और फिर गुणको द्रव्यमें 
लीन करनेकी बात को है; कहनेमें तो क्रसे ही कही जाती है, परन्तु 
बास्तवमें गुण ओर पर्याय- दोनोंका लक्ष एक ही साथ छूट जाता है। 
जहाँ अभेद द्रव्यको लक्षमें लिया वहाँ गुण ओर पर्याय-दोनोंका लक्ष 
एक द्वी साथ दूर द्ोगया ओर अकेले आत्माका अनुभव रहा। मोतीका 
लक्ष छोड़कर हारको लक्तमें लिया वहां अकेला ह्वार ही लक्षमें रदहदा--सफेदी 
का भा लक्ष नहीं ग्हा | उसी प्रकार जहाँ परयोयका लक्त छोढ़कऋर द्रव्यको 
लक्षमें लेकर एकाग्र हुआ वहाँ गुणका लक्ष भी साथ ही हट गया। गुण- 
पर्याय दोनों गौण हो गये और एक द्रव्यका अनुभव रहा | इसप्रकार द्रव्य 
पर लक्ष करके अत्माका अनुभव करनेका नाम सम्यग्द्शन है। 


( १६ ) सम्यग्दर्शनके बिना धर्म नहीं होता, इससे यहाँ प्रथम ही 
सम्यग्दशनकी बात बतलाई है। पुण्य-पाप हों वे निषेध करनेके लिये 
जानने योग्य हैं, परन्तु सम्यग्द्श नकी रीतिमें पुरय या पाप नहीं हैं। यहाँ 
दृष्टांतमें मूलते हुए हारकों लिया है; उसीप्रकार सिद्धांतमें परिणमित होते हुए 
द्रव्यको बतल्ाना है; द्रव्यका परिणमन होकर पर्यायें आती हैं, उन पर्यायों 
को त्रिकाल्ती परिणमित द्वोते हुए द्रव्यमें ही लीन करके, और गुणके भेदका 
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विचार छोड़कर द्रव्यमें ढलता है तभी सम्यग्द्शन होता है। 

पर्यायोंको द्रव्यमें अभेद किया और 'ज्ञान वह आत्मा?-ऐसे गुण- 
गुणीके भेदकी बासनाका भी लोप किया वहाँ विकल्प नहीं रद्दा, इसलिये 
सफेदीको प्रथक्‌ लक्षमें न लेकर उसका हारमें ही समावेश करके जिसप्रकार 
हारको लक्तमें लेता है, उसीप्रकार ज्ञान और आत्मा-ऐसे दो भेदोंको लक्ष 
में न लेकर एक आत्म द्रव्यको द्टी लक्षमें लेता है; चेतनन्‍्यको चेतनमें दी 
स्थापित करके एकाग्र हुआ कि बहीं सम्यग्दशन होता है ओर मोह नाशको 
प्राप्त द्वोता है | 

( १७ ) देखो भाई ! यही आत्माके हितकी बात हैे। यह समझ 
पूव अनंत कालमें एक क्षण मात्र भी नहीं की है । एक क्षण मात्र भी ऐसी 
प्रतीति करे उसे भव नहीं रहता । इसे समभे बिना लाखों--करोड़ों रुपये इकट्ठ 
दो जायें तो उससे आत्माको कुछ भी लाभ नहीं है । आत्माके ल्क्त किये 
बिना उसके अनुभवके अमूल्य क्षणका लाभ नहीं मिक्तता। जिसने ऐसे 
श्रात्माका निणय कर लिया उसे आहार. विद्दारादि संयोग हों और पुर्य-पाप 
के परिणाम भी द्वोते द्वों, तथापि आत्माका लक्ष नहीं छूटता; आत्माका जो 
निशय किया है बह किसी भी प्रसंगपर नहीं बदलता; इसलिये उसे प्रतिक्षण 
धम होता रहता है । 

( १८ ) स्वयं सत्यको समभले वहाँ मिथ्या अपने आप दूर हो 
जाता है; उसके लिये प्रतिज्ञा नहीं करना पड़ती | कोई कहे कि--अप्नि उष्ण 
है--ऐसा मैंने जान लिया; अब मुझे 'अप्नि शीतल है?- ऐसा न माननेकी 
प्रतिज्ञा दो ! लेकिन उसमें प्रतिज्ञा क्या ? अग्निका स्वभाव उष्ण है ही ऐसा 
जाना वहीं उसे ठंडा न मानमेको प्रतिज्ञा हो ही गई । उसीप्रकार कोई कहे 
कि--मिश्री कड़बी है! -ऐसा न माननेकी प्रतिज्ञा दो ! तो वैश्ली प्रतिज्ञा नहीं 
होती | मिश्रीका मीठा स्वभाव निश्चित किया बहाँ रवयं बह प्रतिज्ञा होगई। 
उसीप्रकार जिसने आत्म स्वभावको जाना उसके मिथ्या मान्यता तो दूर 
हो द्वी गई । स्वभावकों यथाथ जाना उसमें 'मिथ्या न माननेकी प्रतिज्ञा! 


१७२ ---& सम्यम्दशेन 


झा ही गई | जो सच्चा ज्ञान हुआ वह्द स्वयं मिथ्या न माननेकी प्रतिज्ञा 
वाला है। 'मेथ्याको न माननाः-ऐसो प्रतिज्ञा मांगे तो उसका अर्थ यह 
हुआ कि अभी उसे मिथ्याकी मान्यता बनी हुई है ओर सत्यका निर्णय नहीं 
हुआ है। आत्माके गुण-पर्यायको अभेद्‌ द्रव्यमें ही परिणमित करके जिसने 
अभेद आत्माका निर्शय किया उसके अभेद आत्म स्वभावकी प्रतीतिरूप 
प्रतिज्ञा हुई; वह उससे विपरीत मान्यताएँ दूर हो ही गई; इसलिये विपरीत 
मान्यता न करनेकी प्रतिज्ञा हो गई | उसीप्रकार जिसने चारित्र प्रगट किया 
उप्तके अचारित्र न करनेको प्रतिज्ञा द्वो ही गई। 


( १६ ) इस गाथामें अरिहंत जेसे आत्माकों जाननकी बात की, 
उसमें इतना तो आगया कि पात्र जीवको अरिहंत देवके अतिरिक्त सब 
कुदैवादिकी मान्यता दूर हो ही गई है । अरिहंतके द्रव्य-गुण-पर्यायको जान 
कर वहाँ नहीं रुकता परन्तु अपने झ्मात्माकी ओर उन्म्रुख होता है। द्रव्य- 
गुण और पर्यायसे परिपूण मेरा स्वरूप है, राग-द्वंप मेरा स्वरूप नहीं है-- 
ऐसपता निश्चित करके, फिर पर्यायका लक्ष छोड़कर ओर गुण--भदका भी लक्ष 
छोड़कर अभेद आत्माको लक्षमें लेता है--उस समय अकेले चिन्मात्र 
स्वभावका अनुभव द्वोता है, उसी समय सम्यग्दशन होता है और मोहका 
क्षय हो जाता है। 

( २० ) आत्मा अनंत गुणोंका पिण्ड है वह्द हार है, उसका जो 
चेतन्य गुण है बह सफेदी है, और उसको प्रत्येक समयकी चेतन्य पयोये 
बह्द मोती हैं । आत्माका अनुभव करनेके लिये प्रथम तो उन द्रव्य-गुण* 
पर्यायका पृथक २ विचार करता है; पर्यायमें जो राग-द्वष हंता दै वह मेरा 
स्वरूप नहीं है, क्योंकि अरिहंतकी पर्यायमें राग-द्रप नहीं है । राग रहित 
केवलज्ञान पर्याय मेरा स्वरूप है; वह पर्याय कहाँसे आती है? त्रिकाली 
चैतन्य गुणमेंसे बह प्रगट द्वोती है; और ऐसे ज्ञान, दशन, सुख, अम्तित्व 
आदि अनंत गुणोंका एक रूप पिण्ड बह आत्म द्रव्य है । --ऐसा जाननेके 
पश्चात्‌ भेदका लक्त छोड़कर अभेद आत्माको लक्षमं लेकर एक आत्माको 
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ही जाननेसे बिकल्प रहित निर्विकल्प आनंदका अनुभव दोता है; वही 
निर्विकल्प आत्म-समाधि है; वही आत्म साक्षात्कार है; वही स्वानुभव दे; 
बहा भगवानके दशन हैं; वही सम्यक्दशन है । जो कद्दो वह यद्दी है | यद्दी 
धर्म है। जिसप्रकार डोरा पिरोयी हुई सुई खोती नहीं है; उसीप्रकार यदि 
झ्रात्मामें सम्यग्दशन, सम्यरज्ञानरूपी डोरा पिरो ले तो वह संसारमें परि- 
श्रमण न करे | 

( २१ ) प्रथम, अरिहंत जैसे अपने द्रव्य-गुण-पर्योयको जानकर 
अरिहंतका लक्ष छोड़कर आत्माकी ओर उन्मुख हुआ; अब, अंतरमें द्रव्य- 
गुण-पर्यायके विकल्प छोड़कर एक चेतन स्वभावक्रो लक्षमें लेकर एकाग्र होने 
से आत्मामें मोहक्षयके लिये कैसी क्रिया होती है--वह्‌ कहते हैं। गुण- 
पर्यायको द्रव्यमें ही अभद करके अंतरोन्मुख हुआ वहाँ उत्तरोत्तर-प्रतिक्षण 
कर्ता-कर्म-कियाके भेदका क्षय होता जाता है ओर जीव निष्क्रिय चिन्मात्र 
भावको प्राप्त होता है | अंतरोन्मुख हुआ वहाँ 'में कर्ता हूँ, और आत्माकी 
श्रद्धा करनकी ओर ढलता हूँ'-- ऐसा भेदका विकल्प नहीं रहता । 'मैं कर्ता 
हैँ और पर्याय कम है; में पुएय-पापका कर्ता नहीं हूँ और स्वभाव-पर्यायका 
कर्ता हैं, पर्यायकों अंतरमें एकाग्र करनेकी क्रिया करता हूँ, मेरी पर्याय अंतर 
में एकाग्र होती जा रही है!--इसप्रकार के कर्ता, कम॑ और क्रियाके विभागों के 
विकल्प नाश हो जाते हैं । विकल्परूप क्रिया न रहनेसे वह जीव निष्किय 
चिन्मात्र भावको प्राप्त होता है । जो पर्योय द्रव्योन्मुख होकर एकाग्र हुई 
उस पर्यायको मैंने उन्मुख किया है?--ऐसा कर्ता-कमंके विभागका विकल्प 
अनुभवके समय नहीं होता। जब अकेले चिन्मात्रभाव आत्माका अनुभव रह 
जाता है उसी क्षण मोह निराश्र य होता हुआ नाशक्ो प्राप्त होता दै।--यही 
अपूव सम्यग्दशन है | 

जब सम्यर्द्शन हो उस समय- में पर्यायको अन्तरोन्मुख करता 
हूँः--ऐसा विकल्प नहीं होता। 'मैं पर्यायको द्र॒व्योन्मुख करू, अथवा तो इस 
बतंमान अंशको त्रिकालमें अभेद करूं?-- ऐसा विकल्प रहे तो पर्याय दृष्टिका 
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राग होता है और अभेद द्रव्य प्रतीतिमं नहीं आता । अभेद-स्व॒भावकी 
ओर ढलनेसे विकल्पका ज्ञय द्वो जाता है और आत्माका निर्विकल्प अनु- 
भव द्वोता है। जब जीवको ऐसा अनुभव हुआ तब वह्द सम्यग्दष्टि हुआ, 
जैनधर्मो हुआ । इसके बिना वास्तवमें जेनधर्मी नहीं कहलाता । 


सम्यम्द्ष्टि यानी पहलेमें पहला जैन कैसे हुआ जाता है--उसकी 
यह रीति कही जाती है। आत्मा परके कार्य करता है-ऐसा माने वद्द तो 
स्थूल्न मिथ्यारष्टि अजैन है | पुण्य-पापके भाव हों उन्हें आत्माका कतंव्य 
माने तो वह भी मिथ्यादृष्टि है, उसके जेन धर्म नहीं है। ओर, “अंतर में 
जो निम्न पर्याय हो उसे में करता हूँः--इसप्रकार आत्मामें कर्ता कमके भेद 
के विकल्पमें रुका रहे तो भी मिथ्यात्व दूर नहीं होता | 'मेरी पर्याय अंत- 
रोन्मुख होती है, पहली पर्यायकी अपेक्षा दूसरी पर्यायमें अंतरकी एकाग्रता 
बढ़ती जाती है!--इसप्रकार कर्ता-कम ओर क्रियाके भेदका ज्कक्ष रह वह वि- 
कल्पकी क्रिया है; अंतर ग्वभावोन्मुख होनेसे उस विकल्पकी क्रियाका क्षय 
होता जाता है और आत्मा निष्किय ( बिकल्पकी क्रिया रहित ) चिन्मात्र 
भावको प्राप्त होता है; इसलिये वह जीव सम्यग्टृष्टि हुआ; धर्मो हुआ, जैन 
हुआ पश्चात्‌ अस्थिरताके कारण उसे जो राग-देपके विकल्प उठे उनमें 
एकता बुद्धि नहीं होती और स्वभावकी दृष्टि नहीं हटती, इससे सम्यग्दशन 
घम बना रहता है । 


( २२ ) यह अपूव बात है। जिसप्रकार व्यापार-घंघेमें व्याज 
आदि गिननेमें ध्यान रखता है उसीभप्रकार यहाँ आत्माकी रुचि करके 
बराबर ध्यान रखना चाहिए, अंतरमें मिलान करना चादिए। ठीक माँग- 
लिक समय पर अपूर्व बात आयी है । यह कोई अपूब बात है, सममने 
जैसी है--इसप्रकार रुचि लाकर साठ मिनिट तक बराबर लक्ष रखकर सुने 
तो भी दूसरोंकी अपेक्षा भिन्न प्रकारका महान पुण्य ही जाये । और यदि 
आत्माका लक्ष रखकर अंतर में समझे तब तो जो अनंत कालमें नहीं मिला-- 
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ऐसे अपूब सम्यग्दशनका लाभ हो। यह बात सुननेको मिलना भी 
दुलभ है । 


( २३ ) अपनी पर्यायको मैं अंतरोन्मुख करता हूँ, पर्यौयकी क्रिया 
में परिवतन द्ोता जारहा है, निमलतामें वृद्धि होरही है!--ऐसा विकल्प 
रहे वह राग है। अंतर स्वभावोन्मुख होनेसे उत्तरोत्तर-प्रतिक्षण वह 
विकल्प नष्ट होता जाता है। जब आत्माके लक्षसे एकाप्र होने लगता है 
तब सेदके विकल्पकी क्रियाका क्षय होजाता है और जीव निष्क्रिय 
चिन्मात्र स्वभावका अनुभव करता है +--ऐसो सम्यर्दशनकी अंतर क्रिया 
है, वही धमकी प्रथम क्रिया है | आत्मामें जो निर्मल पर्याय प्रगट होती है 
बह्द स्वयं धर्म क्रिया है, परन्तु में निमल पर्याय प्रगट करूं, अ्भेद आत्मा 
की ओर पर्यायकों उन्मुख करूँ,-- ऐसा जो भेदका विकल्प दै वहद्द राग है, 
वह धमकी क्रिया नहीं है। अनुभवके समय उस विकल्पकी क्रियाका 
अभाव है इससे--निष्क्रिय चिन्मात्र भावको प्राप्र होता हैः--ऐसा कहा 
है | निष्क्रिय चिन्मात्र भावकी प्राप्ति ही सम्यग्दशंन है | 


(२४ ) में ज्ञाता-रृष्टा हूँ, रागकी क्रिया मैं नहीं हूं--इसप्रकार 
पहले द्रव्य-गुण-प्यायका स्वरूप निश्चित करनेमें राग था, किन्तु द्रव्य-गुण- 
पर्यायका स्वरूप जानकर अभेद स्वमावसें ढलनेका ही पहलेसे लक्ष था। 
द्रब्य-गुण-पर्योायको जान लेनेके पश्चात्‌ भी जहां तक भंदका लक्ष रहे वहाँ 
तक सम्यकदशन नहीं होता; अभेद स्वभावमें ढलनेसे भेदका लक्ष छूट 
जाता है और सम्यग्दशन होता है। पहले द्रव्य-गुण-पर्यायको जाना 
उसकी अपेक्षा इसमें अनंतगुना पुरुषाथ है | यह अंतरस्थभाव की क्रिया 
है, इसमें स्वभावका अपूव पुरुषाथ है। स्वभावके अनंत पुरुषाथेके बिना 
यदि संसारसे प!र होसकते तो सभी जीब मोक्षमें चले जाते ! पुरुषाथके 
बिना यह बात समभमें नहों आसकती; स्वभावकी रुचि पूर्वक अनंत 
पुरुषाथ द्वोना चाहिए। इसे समभनेके लिये घेय पूषक सदूगुरुगमसे 
अभ्यास करना चाहिए । 
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( २५ ) पहले जो अरिहंतके द्रव्य-गुण-पर्यायकी जान ले बह जीब 
अपने द्रव्य-गुण-पर्यायको जानता है, ओर पश्चात्‌ अंतरमें अपने अभेद 
स्वभावकी ओर उन्मुख होकर आत्माकों जाननेसे उसका मोह नष्ट द्दोजाता 
है । 'में अंतरमें ढलता हैँ, इसलिए इसी समय काय प्रगट होगा?-ऐसे 
बविकल्पोंको भी छोड़कर क्रमशः सहज स्वभावमें ढइलता जाता है, वहाँ 
मोह निराश्रय होकर नाशको प्राप्त होता है । 


( २६ ) इस ८० वीं गाथामें भगवान श्री कुन्दकुन्दाचाय देबने 
सम्यर्दशनका अपूर्व उपाय बतलाया है | जो आत्मा अरिहंत भंगवानके 
द्रव्य-गुणश-पर्यायको जानले उसे अपने आत्माकी खबर पड़े कि मैं भी 
अरिहंतकी जातिका हूँ, अरिहंतोंकी पंक्तिमें बेंठ सकू--वैसा मेरा स्वभाव 
है । ऐसा निश्चित कर लेनेके पश्चात्‌ पर्योयमें जो कचास ( कमी ) है. छसे 
दूर करके अरिहंत जसी पूर्णता करनेके लिये अपने आत्मस्वभाषमें ही 
एकाग्र होना रहा; इसलिये वह जीव अपने आत्माकी ओर उनन्‍्मुख 
होनेकी क्रिया करता है और सम्यग्दशन प्रगट करता है। वह सम्य- 
ग्दशन प्राप्त करनेको क्रियाका बणन है | यह घर्मकी सबसे पहली किया 
है | छोटेसे छोटा जैन धर्मी यानी अविरत सम्यग्शष्टि होनेकी यद्द बात है | 
इसे सममे बिना किसी जीवको छट्ट-सातवे गुणस्थानकी मुनि दशा, अथवा 
पाँचवें गुणस्थानकी श्रावक दशा होती ही नहीं; ओर पंच महात्रत, त्रत, 
प्रतिमा, त्याग आदि कुछ सच्चा नहीं होता । यह मुनि था श्रावक दोनेसे 
पूर्व के सम्यकृद्शनकी बात है । वस्तु स्वरूप क्या है? उसे समझे बिना, 
उतावला होकर बाह्य त्याग करन त्ञग जाये तो उससे कहीं घर नहीं होता । 
भरत चक्रवर्तके छुद्द स्वण्डका राज्य था; उनके अरबों वप तक राज-पाटमें 
रहने पर भी ऐसी दशा थी । जिसने आत्म ग्वभावका भान कर लिया उसे 
सदेव वह भान बना रहता है; खाते-पीत समय--क्रभी भी आत्माका भान 
न भूले ओर सदेव ऐसा भान बना रहे-- वही निरंतर करना है। ऐसा 
भान होनेके पग्चात्‌ उसे गोखना नहीं पढ़ता । जैसे हज़ारों अ्रछूतोंके मेलेमें 
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कोई ब्राह्मगा जा पहुँचे और मेलेके बीचमें खड़ा हो, तथापि 'मैं ब्राह्मण हूँ-- 
इस बातको वह नहीं भूलता; उसी प्रकार घर्मी ज्ञीव अछूतोंके मेलेकी तरद्द 
अनेक प्रकारके गाज़ पाट, व्यापार-धन्धे आदि संयोगोंमें स्थित दिखाई दें, 
ओर पुण्य-पाप होते हों. तथापि वे सोते समय भी चेतन्यका भान नहीं 
भूलते | आसन बिलाकर देठे तभी धमं होता है--ऐसा नहीं है; यह सम्य- 
खदशन थस ते। निरंतर बना रहता है । 

( ५० ) यह बात अंतरसें ग्रहण करने जेसी है। रुचिपूवंक शांत 
चित्त होकः परिचय करे तो यह बात पकड़में आ सकती है। अपनी मानी 
हुई सारी पहड़को छोड़कर सत्समागमसे परिचय किये बिना उकतानेसे यहद्द 
बात पकड़में नहीं आ सकती । पहले सत्समागमसे श्रवण, ग्रहण और 
घाग्ण करके. शांतिपुवक अंतरमें विचारना चाहिये । यह तो अकेले अंतरके 
विचारका काय है; परन्तु सत्ममागमसे श्रवणश-्ग्ृदण और घारणा द्वी, न 
करे तो विचार करके अंनरमें किसप्रकार उतारेगा ? अंतरमें अपूब रुचिसे 
उत्माहस आत्माकी लो पुबक अभ्यास करना चाहिये; पेसे में सुख नहीं है 
तथापि पेंसा मिलनकी वात कितनी रूचि पूवक सुनता है ! इस बातसे तो 
ऋआात्माको मुक्ति प्राप्त हो सकती है; इसे समभनेके लिये अंतरमें रुचि और 
उत्साह होना चाहिये | जीवनमें यही करने योग्य है। 

( >८ ) पहले स्वभा वकी ओर ढलनको बात की उस समय आत्मा 
को मूलते हारकी उपमा दो थी; और फिर अंतरद्भमें एकाग्न द्वोकर अनुभव 
किया तब अकंप प्रकाशवाल मस्पिकों उपमा दी थी । इसप्रकार जिसका 
लिमल्ष प्रकाश मणिकी भांति अकंपरूपसे वतता है--ऐसे उस ( चिन्मान्न- 
भवका प्राप्त हुये ) जी बका सोहांघकार निराभयता के कारण अबश्यमेत 
प्रतलगको प्राप्त द्वाता है। जिसप्रकार मणिका प्रकाश पवनसे 
नहीं कंपता उसीप्रकार यहाँ आत्माकों ऐसी अडिग श्रद्धा हुई कि वह आत्मा 
का श्रद्धामें कभी डिगता नहीं हे । जहाँ जीव आत्माकी निश्चवज्ञ प्रतीतिमें 
#मर हुआ वहाँ सिथ्यात्व कहाँ रहेगा ? जीव अपने ग्वभावमें स्थिर हुआ 
वहाँ उस मिश्यात्व कर्मके उदयमें युक्तता नहीं रही, इससे उस मिथ्यात्व- 


मन हे 
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कर्मका अवश्य क्षय हो जाता है | इसमें क्ञायिक सम्यकदशन जैसी बात 
है | पंचमकालके मुन पंचमकालके जीवोंके लिये बात करते हैं, तथापि 
मोहके क्षयकी ही बात की है। क्षयोपशम सम्यक्त्व भी अप्रतिहृतरूपसे 
क्ञायिक ही होगा- ऐसी बात ली है। और पश्चात्‌ क्रमानुसार अ्रकंपरूपसे 
आगे बढ़कर वह जीव चारित्रदशा प्रगट करके केवलज्ञान प्राप्त करके सिद्ध 


द्वोता है। 
[7 हैए. 8... ई....ो...0ह.....जजज ६] 


सस्यक्त्वकी दुर्लभता 


काल अनादि है, जीव भी अनादि है और भवसमुद्र 
भी अनादि है; परन्तु अनादिकालसे भवसमुद्रमें गोते खाते हुए 
इस जीवबने दो वम्तुएं कभी प्राप्त नहीं कॉ-- एक तो श्री जिनवर 
देव और दूसरा सम्यकत्व ' 


| परम्तात्म-प्रकाश | 
कि दर कट हज गम कक 4]. 34 37338 0 


आत्मज्ञानसे शाश्वत सुख 


जो जाने शुद्धान्‍्मफ़ो अशुचि दहसे भिन्न, 
वे ज्ञाता सब शास्रके शा्रत सुखमें लीन ॥ 
[ योगमार ८५ ] 


जो शुद्ध आत्माकोीं अशुचिरूप शरीरसे भिन्न जानते 
हें वे सब शास््रके ज्ञाता हैं और शाश्रन सुखमें लीन होते हैं । 


४ ....0.....+&.....४&.॥/.....४४.+3 ४] 
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३६ स्वभावानुभव करनेकी रीति 


सिद्ध भगवान ज्ञानसे सब कुछ मात्र जानते ही हैं, उनके ज्ञानमें न 
तो विकल्प द्वोता है, न रागद्रप होता है और न कतृ त्वकी मान्यता होतो 
है | इसी प्रकार समस्त आत्माओंका म्वभाव सिद्धोंढ्री ही भांति ज्ञातृत्व 
भावसे मात्र जानना द्वो है। जो इस तक्त्वको जानता है बह जीव अपने 
ज्ञान स्वभावमें उन्मुग्य होकर सब विकल्पादिका निषेध करता है। उसके 
ज्ञान स्वभावमें एकत्व बुद्धि प्रगट हुई है और विकल्पकी एकत्व बुद्धि टूट 
गई है; अब जो विकल्प आते हैं उन सबका निषेध करता हुआ आगे 
बढ़ता है| साधक जीव यह जानता है कि सिद्धका ओर मेरा स्वभाव 
समान ही है; क्योंकि सिद्धोंमें बिकल्प नहीं है अतः वे मुझमें भी नहीं हें, 
इसलिये मैं अभी ही अपने स्वभावके वलसे उनका निपेघ करता हैँ। 
मेरे ज्ञानमें सभी रागादिका निपेव ही है | जसे सिद्ध भगवान मात्र चेतन्य 
हैं उसीप्रकार में भी मात्र चेतन्यका ही अंगीकार करता हूं | 

कभी भी स्वसन्मुख हाकर सब पुएय पाप व्यवहारका निषध 
करना सो यही मोक्ष माग है, तत्र फिर अभी हा उसका निपेध क्‍यों न किया 
जाये ? क्‍योंकि उसका निपेव रूप स्वभाव अभी ही परिपूण विद्यमान है । 
वतमानमें ही स्वभावकी प्रतोति करनपर पुएय पापादि व्यवहारका निषेध 
स्वयं हो जाता है । जो यह मानता है कि में अभी तो पुएय-पापादिका 
निपध नहीं करता किन्तु बादमें निषथ कर दूंगा उस स्वभावके प्रति रुचि 
नहीं है किन्तु पुएय पापको ही रूचि है | यदि तुमे स्वभाबके प्रति रूचि हो 
आर समस्त पुण्य पाप व्यवद्दारके निपेघकी रूचि हूं तो म्वभावोन्मुख 
दोकर अभी ही निपेध करना योग्य है. एसा निशय कर | रुचिके लिये काल 
मर्यादा नहीं होती | श्रद्धा हँ। किन्तु श्रद्धाका काय न हां ऐसा नहीं दो 
सकता | हां यह बात अलग है कि श्रद्धामं निषध करनके बाद पुएय पापके 
दूर होनेमें थोड़ा समय लग जाये, किन्तु जिसे स्वभावकी रुचि है ओर 
जिसकी ऐसी भावना है कि पुण्य पापके निषेध की श्रद्धा करन योग्य 
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है-तो बह श्रद्धामें तो पुएय पापका निपध वतमानमें ही करता है। यदि 
कोई वतमोनमें श्रद्धामें पुएय पापका आदर करे तो उसके उनके निर्मेघको 
श्रद्धा द्वी कद्दाँ रही ? श्रद्धा तो परिपूर्ण स्वभावकों हो वतमान मानती है | 


जिस्ले स्वभावको रुचि है-स्वभावके प्रति आदर है ओर पुण्य 
पापके विकल्पके निषेधकी रुचि एवं आदर है उसके अंतरंगस अधेय टूट 
जाता है। अब संपूर्ण स्वभावकी रुचिमें बीचमें जो कुछ भी राग-विकल्प 
उठता है उसका निषेध करके स्वभावोन्मुख होना सो यही एक काय रह 
जाता है | स्वभावकी श्रद्धाके बलसे उसका निपध किया सो किया,-अच 
ऐसा कोई भी विकल्प या राग नहीं आ सकता कि जिसमें एकता वुद्धि हो । 
ओर एकत्वबुद्धिके बिना हानवाले जो पुए्य-पापके विकल्प है उन्हें दूर 
करनेके लिये श्रद्धामें अधेय नहीं होता, क्योंकि मेर स्वभावमें वह कोई हे 
ही नहीं-ऐसी जहां रुचि हुई कि फिर उसे दूर करनका अधय कैस हो 
सकता है ? स्वभावोन्मुख होकर उसका निषेध किया है इसलिये विकल्प 
अल्पकालमें दूर द्वो ही जाता हैं। ऐसा विकल्प नहीं होता कि “उसका 
निषेध करूं! किन्तु स्वभावमें वह निपेधरूप हाँ है इसलिये स्वभावका अनु- 
भव-विश्वास करनेपर उसका निपध स्वयं हो जाता है | 

जहां आत्मस्वभावकों रूचि हुई कि वहीं पुएय-पापके निपंधकों 
श्रद्धा ही. जाती है | आत्मम्वभावसे पुए्य-पाप नहीं है इसलिय आत्मामें 
पुण्य-पापका निपध करने योग्य है ऐसी रूचि जह्दां हुई वहीं श्रद्धामें पुण्य- 
पाप-व्यवद्दारका निपेध द्वो हो जाता है । रच ओर अनुभवके बीच जो 
विलम्ब द्वोता है उसका भी निपेध ही हैं । जिसे स्वभावकी रुचि हो गई है 
उसे विकल्पकों तोड़कर अनुभव करनमें भले ही विलम्ब लगे तथापि उन 
बिकल्पोंका तो उनके निपध हूँ) है । यद्धि विकल्पका निषेध न हे। तो ग्व- 
भावकी रुचि केसी ? और यदि स्वभावको रूचिके द्वारा विकल्पका लिपेध 
होता दे तो फिर उस विकल्पक्रों तोड़कर अनुभव दहोनमें उस शंका कैसी ? 
रुचि दहोनेके बाद जो विकल्‍प रह जाता है उसको भी रुचि निपध ही करती 
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है, इसलिये रूचि और अनुभवके बीच काल भेदकी स्वीकृति नहीं है । जिसे 
स्वभावकी रुचि हो गई है, उसे रच और अनुभवके बीच जो अल्पकालिक 
विकल्प होता है उसका रूचिमें निपध है, इसप्रकार जिसे स्वभावकाी रुचि 
हैं। गई है. उसे अंतरंगसे अथेय नहीं होता, किन्तु स्वभावकों रुचिके 
बलसे ही वह शेप विकल्पोंका तोइडकर अल्प कालमसें स्वभावका प्रगट अनु- 
भव करता है । 
आत्माके स्वभावसें व्यवहाग्का, रागका, विकलपका निपध है--अभाव 
है, तथापि जो व्यवहाग्कों, रागकों, या विकल्पकों आदरणीय मानता है 
उस म्वभावकी रूचि नहीं है, ओर इसलिये बह जीव व्यवहारका निपध 
कर के कभी भी स्वमाजन्‍्मुख नहीं हो सकेगा । सिद्ध भगवानके रागादि 
का सवथा अभाव ही हैं! गया है, इसलिये उन्हें अब व्यवद्ारका निषेध 
करके स्वभावान्मुख होना शेप नहीं रह गया है। किन्तु साधक जीवके 
पर्यायमें रागादि विकल्प ओर व्यवहार विद्यमान है इसलिये उसे उस व्यव- 
हारका निषेध करके म्वभावान्मुख होना हैं । 
है जीव ! यदि म्वभावमें सब पुण्य-पाप इत्यादिका निपषयर ही 


भ्ल 


ता फिर मोक्षार्थकि एसा आलम्बन नहीं हां। सकता कि-अभी कोई भी 
ठ्यवद्वार या शाख्राभ्यास इत्यादि करलू, फिर उसका निपथ कर लूगा'। 
इसलिये तू पराश्रित व्यवहाग्का अवलंबन छोड़कर स्पष्र-्सीघा चेतन्यको 
स्पशकर ओर किसी भी वृत्तिके आलंत्नकी शज्यमें न अटक | सिद्ध भग- 
बानका भांति तरे म्वभावमें सात्र चेतन्य है, उस चेतन्य रब॒भावको दी 
म्पष्ठतया स्वीकार कर, उसमें कहीं रागादि दिखाई ही नहीं देते; जब कि 


[9 «ड 


रागादिक ८ ही नहीं तब फिर उनके निं्ेधका विकल्प कैसा ? स्वभावकोी 


नहीं है उसकी श्रद्धा भी रागस नहीं हाता | इसप्रकार सिद्धके समान अपन 
आत्माके ध्यानके द्वारा मात्र चेतन्य प्रथक अनुभवमें आता हैं, और वहां 
सब व्यवहारका निंरेध स्वयमेब हो जाता हे। यही साधक दशाका 
स्वरूप है । 
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३७ पुनीत सम्यग्दशन 

“आत्मा है, परसे भिन्न है, पुण्य-पाप रहित ज्ञाता द्वी है” इतन। 
मात्र जान लेनेसे सम्यक्दृष्टित्व नहीं द्वो सकता, क्योंकि इतना तो अनन्त 
संसारी जीव भी जानते हैं | जानना तो ज्ञानके विकासका काय है, उसके 
साथ परमार्थसे सम्यकृदशनका सम्बन्ध नहीं है । 

मैं आत्मा हूँ और परसे भिन्न हूं--इतना मात्र मान लेना यथार्थ 
नहीं है, क्‍योंकि आत्मामें मात्र अस्तित्व द्वी नहीं हे, ओर मात्र ज्ञातृत्व दी 
नहीं है; परन्तु आत्मामें ज्ञान, दशन, श्रद्धा, सुख, वीय, इत्यादि अनन्त 
गुण हैं । उस अनन्त गुण स्वरूप आत्माके स्वानुभवके द्वारा जब तक आत्म- 
संतोष न द्वोतत्र तक सम्यक्रश्त्बि नहीं होता । 

नव तत्वोंके ज्ञान तथा पुण्य-पापसे आत्मा भिन्न है, ऐसा जो 
ज्ञान है सो सबका प्रयोजनभूत स्वानुभव ही है। स्वानुभवकी गनन्‍्ध भी न 
हो, और मात्र विकल्पके द्वारा ज्ञानमें जो कुछ जाना है उतने ज्ञातृत्वमें ही 
संतोष मानकर अपनेको स्वयं द्वी सम्यकदृष्टि मान तो उस मान्‍्यतामें 
सम्पूण परम आत्मस्वभावका अनादर है। विकल्परूप ज्ञातृत्वसे अधिक 
कुछ भी न होने पर भी जो जीव अपने में सम्यक्रृष्टित्व मान लेता है उस 
जीवको परम कल्याणकारी सम्यक्दशनके स्वरूपकी ही खबर नहीं है। 
सम्यक्द्शन अभूतपूव वस्तु है, बह ऐसी मुफ्तकी चीज नहीं है कि जो 
बिकल्‍्पके द्वारा प्राप्त हो जावे; किन्तु परम पवित्र स्वभावके साथ परिपूण 
सम्बन्ध रखनेवाल्ा सम्यकृद्शन विकल्पोंस परे, सदज स्वभावके स्वानुभव 
प्रध्यक्षस प्राप्त होता है । जब तक सद्दज स्वभावका रवानुभव स्वभावकी 
साक्षीसे प्राप्त नहीं होता तबतक उसीमें संतोप न मानकर सम्यकदशनकी 
प्राप्तिके परम उपायमें निरन्तर जागृत रहना चाहिए-यह निकट भव्यात्मा- 
ओोंका कतंव्य है। परन्तु मुझे तो सम्यकद्शन प्राप्त हो चुका है, अब 
मात्र चारित्र मोह रह गया है? ऐसा मानकर, बेठे रहकर पुरुपाथ द्वीनता 
का-शुष्कताका सेबन नहीं करना चाहिये । यदि जीव एसा करेगा तो स्व- 
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माव उसकी साक्षी नहीं देगा, और सम्यक्रृष्टिके मिथ्याश्रममें द्वी जीवन 
व्यर्थ चला जायेगा । इसलिये ज्ञानीजन सचेत करत हुए कहते हैं. कि-- 
“ज्ञान चारित्र और तप तीनों गुणोंको उज्ज्वल करने वाली सम्यक्‌ श्रद्धा 
प्रधान आराधना है। शेष तीन आराधनाये एक सम्यक्त्वके विद्यमान भाव 
में ही आराधक भावसे होती हैें। इसप्रकार सम्यक्त्वकी अकथ और 
श्रपूव मद्दिमाको जानकर उस पवित्र कल्याणमूर्तिस्वरूप सम्यग्दश नको 
अनन्तानन्त दुःखरूप अनादि संसारकी आत्यांतिक निवृत्तिके हेतु हे भव्य 
जीबो ! भक्ति पूबक अंगीकार करो, प्रति समय आराधना करो” । 
[ आत्मानुशासन प्रष्ठ ९ से ] 
निःशंक सम्यक्दशन द्वोन से पूष संतोप मान लेना और उस 
आराधनाको एक ओर छोड़ देना-इसमें अपने आत्मस्वभावका ओर 
कल्याणमूर्ति सम्यकृदशनका महा अपराध और अ्रभक्ति है; ज्ञिसके मह्दा 
दुखदायी फलका वशान नहीं किया जा सकता । जैसे सिद्धोंके सुखका बन 


नहीं किया जा सकता उसी प्रकार मिथ्यात्वके दुःखका वन नहीं किया 
जा सकता | 


आत्मवस्तु मात्र द्रव्यरूप नहीं, किन्तु द्रव्य-गुण पर्याय स्वरूप है । 
“आत्मा अखण्ड शुद्ध है” ज्ञो ऐसा सुनकर मान ले परन्तु पर्यायकोी न 
समझे, अशुद्ध ओर शुद्ध पयौयका विवेक न करे उसे सम्यक्‍त्व नहीं हो 
सकता । कदा चित्‌ ज्ञानके विकाससे द्रव्य-गुण-पर्यायके स्वरूपको ( विकल्प 
ज्ञानके द्वारा ) जान ले, तथापि इतने मात्रसे जीवका यथाथ प्रयोजन सिद्ध 
नहीं होता । क्योंकि वग्तुम्बरूपमें एक मात्र ज्ञानगुण ही नहीं परन्तु श्रद्धा, 
सुख इत्यादि अनन्तगुण हैं, ओर जब वे सभो गुण अंशतः स्वभावरूप 
काये करते हैं तभी जीवका सम्यकृदशनरूपी प्रयोजन सिद्ध होता है। 
ज्ञानगुणने विकल्पके द्वारा आत्माको जाननका काय क्रिया परन्तु तब 
दूसरी ओर श्रद्धागुण मिथ्यात्वरूप काय कर रहा है, और आनन्दगुण 
आकुल्लताका संवेदन कर रहा है -- यह सब भूल जाये और मात्र झ्लानसे 
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ही सन्‍्तोंप मानले तो ऐसा मानने वाला जीव संपूर्ण आत्मद्रव्यकों मात्र 
ज्ञानके एक विकल्पमें ही वेच देता है । 

ु मात्र द्रव्यसे ही सन्‍तोष नहीं मान लेना चाहिये, क्योंकि 
द्रव्यगुणसे महत्ता नहीं किन्तु निमल पर्यायसे ही सच्ची महत्ता है। द्रव्य 
गुण तो सिद्धोंके ओर निगोदिया जीबोंके-दोनोंके हैं। यदि द्रव्य-गुणसे 
ही महत्ता मानी जाय तो निगोदियापन भी महिसाबान क्‍यों न कहला- 
येगा ? किन्तु नहीं, नहीं, सन्‍ची महत्ता तो पर्याय से है | पर्यायकी शुद्धता 
ही भोगनेमें काम आती है; कहीं द्रव्य-गुग की शुद्धता भोगनेमें काम 
नहीं आती, ( क्‍योंकि वह्द तो अप्रगटरूप है--शक्तिरूप है ) इसलिये अपनी 
बरतंमान पर्यायमें संतोप न मानकर पर्यायकी शुद्धताको प्रगट करनेके लिये 
पविन्न सम्यम्दष्टि प्राप्त करने का अभ्यास करना चाहिये। 

“अहो ! अभी पर्यायमें बिल्कुल पामरता है, मिथ्यात्वकी अनन्तकाल 
की जूठन समभकर इसी क्षण ओक देने की ( दमन ) कर डालने की 
आवश्यक्ता है। जब तक यह पुरानी जुठन पड़ी रहेगी तब तक नया मिष्ट 
भोजन न तो रूुचेगा ओर न पच सकेगा”--इसप्रकार जीवकों जब तक 
अपनी पर्यायकी पामरता भाषित नहीं होती तब तक उसकी दशा सम्यकत्व 
के सन्मुख भी नहीं है । 

परिणामोंमें अनेक प्रकारका मंफावात आरहा हो, परिणितिका 
सहजरूपसे आनन्द भाव होनकी जगह मात्र कृत्रिमता और भय--शंकराक 
भोंके आते हों, प्रत्यक क्षण--क्षणको परिणशति विकारके भारक नीचे दब 
रही हो, कदापि शांति--आत्म संतोपका लेश मात्र अन्तरंगमें न पाया 
जाता हो, तथापि अपनेका सम्यकदप्टि मान त्तना कितना अपार दम्भ हे ! 
कितनी अज्ञानता है, ओर कितनी घोर आत्मवंचना है ! 

केवली प्रभका आत्म परिणमन सहजरूपसे केवलज्ञान मय परम 
सुखदशारूप ही परिणमित हो। रहा है। सहजरूपसे परिणमित होने वाले 
केबलज्ञानका पूल कारण सम्यक्त्व ही है, तव फिर उस सम्यक्‍त्व सहित 
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जीवका परिणमन कितना सहज होगा ! उसकी आत्मजाग्रति निरंतर 
कैसी प्रवतमान होगी !!! 

जो अल्पकालमें केवलज्ञान जेसी परम सहजदशाकी प्राप्ति कराता 
है, ऐसे इस कल्याणमूर्ति सम्यक्दशनकी कन्पनाके द्वारा कल्पित कर लेने 
में अनन्त केषल्ली भगवन्तोंका और सम्यक्रश्योंका कितना घोर अनादर 
है ? यह तो एक प्रकारसे अपने आत्माकी पवित्र दशाका ही अनादर है ? 


सम्यक्त्व दशाकी प्रतीतिमें पूरा आत्मा श्रा जाता है, उस सम्य- 
क्त्व दशाके होने पर निजको आत्मसाक्षोसे संतोष होता है, निरंतर आत्म- 
जाग्रति रहती है, कहीं भी उसकी आत्मपरिणति फंसती नहीं है, उसके 
भावों में कदापि आत्माके अतिरिक्त अन्यत्र कहीं भी आत्मसमपंणता नहीं 
आरा पाती;--जहाँ ऐसी दशाकी प्रतीति भी न द्वो वद्दां सम्यक्दशंन हो ही 
नहीं सकता | 

बहुतसे जीव कुधम में ही अटके हुए हैं, परन्तु परम सत्यस्वरूपको 
सुनते हुए भी-विकल्प ज्ञानसे जानते हुए भी, और यही सत्य है ऐसो 
प्रतीति करके अपना आन्‍्तरिक परिणमन तदरूप किये बिना सम्यक्त्वकी 
पवित्र आराधनाको अपूर्ण रखकर उसीमें संतोष मान लेने वाले जीब भी 
है; वे तत्वका अपू्व ज्ञाभ नहीं पा सकते । 

इसलिये अब आत्मकल्याणके हतु यह निश्चय करना चाहिये कि-- 
अपनी वतमानमें इोने वाली यथाथ दशा कैसी है; ओर भ्रमको दूर करके 
स्नत्रयकी आराधनामें निरंतर प्रवृत्त दाना चाहिये। यही परम पावन 
काय है । 


३८ धमोत्मा की सवरूप-जागति 


सम्यक्दृष्टि जीवके सदा स्वरूपजाग्ृति रहती है। सम्यग्दशन होने 
के पश्चात चाह जिस परिस्थितिमें रहते हुए भी उस जीवको स्वकृपकी अना- 


कुलताका आंशिक वेदन तो हुआ ही करता दै, किसी भी परिस्थितिमें पर्याय 
२४ 
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की ओरका वेग ऐसा नहीं होता कि जिससे निराकुत्त स्वभावके वेदनको बिल- 
कुल ढककर मात्र श्राकुलताका वेदन होता रहे। सम्यग्दृष्टिको प्रतिक्षण निरा- 
कुल स्वभाव ओर अाकुलताके बीच भेदक्षान रहता है। और उसके फल म्व 
रूप वह प्रतिक्षण निराकुल स्वभावका आंशिक वेदन करता है| ऐसा चौथे 
गुणस्थानमें रहने वाले धर्मात्माका स्वरूप है। बाह्य क्रियाओं परसे स्वरूप- 
जाग्रतिका अनुमान नहीं लगाया जा सकता । शरीरसे शांत बेठा द्वो तो ही 
अनाकुलता कहलाती है ओर जब लड़रहा हो उस समय अनाकुलता किंचित 
नहीं हो सकती ऐसा नहीं है अज्ञानी जीव बादह्यसे शांत बैठा दिखाई देता 
है तथापि अंतरंगमें तो वह विकारमें ही लवलीन होनेसे एकांत आकुलता 
ही भोगता है उसे किंचित्‌ स्वरूप-जाग्रति नहीं हे। और ज्ञानी जीवको 
युद्धके समय भी अंतरंगमें विकारभावक्ते साथ तन्मयदा नहीं रहती । इससे 
उस समय भी उसे आकुलता रहित आंशिक शांतिका वेदन होता है--इतनी 
स्वरूप--जाग्रति तो घम्मात्माके रहती ही है। ऐसी स्वरूप--जाग्रति द्वी धम है 
दूसरा कोई धम नहीं । 


३६ है भव्य ! इतना तो अवश्य करना । 


आचायदेव सम्यग्दशनके ऊपर मुख्य जोर देकर कट्दते हैं कि हू 
भाई ! तुमसे अधिक नहो तो भी थोड़ेमें थोड़ा सम्यग्दशन तो अ्रवश्य 
रखना । यदि तू इससे भ्रष्ट हो गया तो किसी भी प्रकार तेरा कल्याण नहीं 
होगा । चारित्रकी श्रपेक्षा सम्यग्दशनमें अल्प पुरुषाथे है, इसलिये सम्य- 
ग्दशन अवश्य करना | सम्यरदशनका ऐसा म्वभाव है कि जो जीव इसे 
धारण करता है वह जीव क्रमश: शुद्धताकी वृद्धि करके श्रल्पकालमें ही 
. मुक्तदशा प्राप्त कर लेता है, वह जीवकों अधिक समय तक संसा रमें नहीं 
रहने देता | आत्मकल्याणका मूल कारग सम्यग्दशन है, सम्यर्दशन--ज्ञान- 
.. चारिश्रकी एकता पूर्ण मोक्षमार्ग है| हे भाई ! यदि तुझसे सम्यग्दर्शन पूवक 
रागकों छोड़कर चारित्र दशा प्रगट हो सके तो वह अच्छा है, और यही 
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करने योग्य हे। किन्तु यदि तुझसे चारित्रदशा प्रगट न ही सके तो कमसे 
कम आत्मस्वभावकी यथाथ श्रद्धा तो अवश्य करना, इस श्रद्धा मात्रसे भी 
अबश्य तेरां कल्याण होगा । 

मात्र सम्यग्दशनस भी तेरा आराधकत्व चलता रहेगा । वीतराग 
देवके कह हुए व्यवहारका विकल्प भी द्वो तो उसे भी बंधन मानना | 
पर्यायमें राग द्वोता हो तथापि ऐसी प्रतीति रखना कि राग मेरा स्वभाव नहीं 
है, और इस रागके द्वारा मुके धर्म नहीं है। ऐस राग-रह्वित स्वभावकी 
श्रद्धा सद्दित जो राग-रहित चारित्रदेशा हो सके तो बह प्रगट करके स्वरूपमें 
स्थिर होजाना, किन्तु यदि ऐसा न है| सके ओऔर राग रह जाये तो उस 
रागको मोक्षका हेतु नहीं मानना, राग-रहित अपन चैतन्य सर्वभावकी 
श्रद्धा रखना । 

कोई ऐसा माने कि पर्यायमें राग हो तबतक राग रहित स्वभावको 
श्रद्धा केसे हो सकती है ? पहले राग दूर हो जाय, फिर राग-रहित स्वभाव 
की श्रद्धा हो । इसप्रकार जो जीव रागकों ही अपना स्वरूप मानकर सम्यक्‌- 
श्रद्धा भी नहीं करता उससे आचाये भगवान कहते हैं. कि हूं जीव ! तू 
पर्यायद॒ष्टिके रागकों अपना स्वरूप मान रहा है । किन्तु पर्यायमें राग दोते 
हुए भी तू पर्यायदृष्टि छोड़कर स्वभावदृष्टिसे देख तो तुके राग-रहित अपने 
स्वरूपका अनुभव हो । जिस समय क्षशिक पर्यायमें राग है, उसी समय 
दी राग-रहित त्रिकाली स्वभाव है, इसलिये पर्यायरृष्टि छोड़कर तू अपने 
राग-रद्वित स्वभावको ही प्रतीति रखना । इस प्रतीतिके बलसे अल्पकालमें 
राग दूर हो जावेगा, किन्तु इस प्रतोतिके बिना कभी भी राग नहीं टल 
सकेगा । 

“पहले राग दूर द्वो जाय तो में राग-रहित स्वभावकी श्रद्धा करूं” 
ऐसा नहीं है । आचाय देव कहते हैं कि पहल्ले तू रागरहित स्वभावकी श्रद्धा 
कर तो उस स्वभावको एकाग्रता द्वारा राग दूर हां । “राग दूर हो तो श्रद्धा 
करूं” अर्थात्‌ “पर्याय सुधरे तो द्रव्य मानू ” ऐसी जिसकी मान्यता है बह 
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जीब पर्यायरष्टि है-पर्यायमूढ़ है, उसके स्वभावदृष्टि नहीं है, और वह 
मोक्षमार्गके क्रमको नहीं जानता क्योंकि सम्यकश्रद्धाके पहले सम्यकचारित्र 
की इच्छा रखता है । “रागरहित स्वभावकी प्रतीति करू तो राग दूर हो” 
ऐसे अभिप्रायमें द्रव्यदृष्टि है और द्रव्यटृष्टिके बलसे पर्यायमें निर्मलता प्रगट 
होती है। मेरा स्वभाव रागरहित है ऐसे बीतराग अभिग्राय सहित ( स्व- 
भावके लक्ष्यसे अर्थात्‌ द्रव्यटश्टिसे ) जो परिणमन हुआ उसमें प्रतिक्षण 
राग दूर होता है और अल्पकालमें ही उसका नाश द्वोता है, यह सम्य- 
ग्दशेनकों महिमा है । किन्तु जो पर्यायदृष्टि ही रखकर अपनेको रागयुक्त 
मानले तो राग किसप्रकार दूर हं।। “में रागी हूँ”? ऐसे रागीपनके अभिप्राय 
से ( विकारके लक्ष्यसे, पर्यायटष्टिसे ) जो परिणमन होता है, उसमें रागकी 
उत्पति हुआ करती है किन्तु राग दूर नहीं होता । इससे पर्यायमें राग द्वान 
पर भी उसी समय पर्यायरष्टिको छोड़कर म्वभावदष्टिसे रागरहित चेतन्य 
स्वमावकी श्रद्धा करना आचाय भगवान बतलाते हैं और यही मोक्षमार्ग का 
क्रम है । 

आत्मार्थीका यह प्रथम कतंव्य है कि यदि पर्यायमें राग दूर न हो 
सके तो भी “मेरा स्वरुप रागरद्दित है एसी श्रद्धा अवश्य करना चाहिये ।” 
आझाचायदेव कद्दते हें कि यदि तुमसे चारित्र नहीं हो सकता तो श्रद्धामें 
टालमटोल मत करना । अपने स्वभावकों अन्यथा नहीं मानना । 

हे जीव ! तू अपने स्वभावको स्वोकार कर, स्वभाव जैसा है उस 
वैसा दी मान । जिसने पूर्ण स्वभावकों स्वीकार करके सम्यग्दशनको टिका 
रखा है वह जीव अल्पकालमें दी स्वभावके बलस ही म्थिरता प्रगट करके 
मुक्त हो जायगा | 

मुख्यतः पंचमकालके जीवोंसे आचायदेव कद्दते हैं कि--इस दग्घ 
पंचमकालमें तुम शक्ति रहित द्वो किन्तु तब भी केवल शुद्धात्मम्बरूप का 
श्रद्धान ता अबश्य करना । इस पंचमका लमें साज्षात्‌ मुक्ति नहीं है, किन्तु 
भवभयको नाश करनवाला जो अपना स्वभाव है उसकी श्रद्धा करना, यह 
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निर्मल बुद्धिमान्‌ जीबोंका कतव्य है। अपन भवरहित स्वभावकी अश्रद्धासे 
अल्पकालमें ही भवरहित द्वो जायगा । इसलिये हू भाई ! पहले तू किसी 
भी प्रयत्नसे परम पुरुषाथंके द्वारा सम्यग्दशन प्रगट कर । 


प्रश्न:--आप सम्यग्दशनका अपार माहात्म्य बतलाते हैं यह तो 
ठीक है, यही करने योग्य है, किन्तु यदि इसका स्वरूप सममभमें न भआाये तो 
क्या करना चाहिये ? 


उत्तर-पसम्यग्दर्शनके अतिरिक्त आत्मकल्याणक्रा दूसरा कोई 
माग ( उपाय ) तीन काल-तीन लोकमें नहीं हे इसलिये ज्ब तक सम्य- 
ग्दशनका म्वरूप समझें न आये तब तक उसका ही अभ्यास निरंतर 
करते रहना चाहिये। आत्मस्वभावकी यथाथ समभका ही प्रयत्न करते 
रहना चाहिये | यहां सीधा-सच्चा उपाय है। यदि तुके आत्म स्वभावकी 
यथाथ रूचि है, ओर सम्यग्दशनकी अपार महिमाकों समझकर उसकी 
अकुलाहट हुई है ता तेरा सममनका प्रयत्न व्यथ नहीं जायगा। स्वभाव 
की रूचि पूबर जो जीव सतके सममनका अभ्यास करता है उस जीवके 
प्रतिक्षण मिथ्यात्वभावकों मंदता होती है। एक क्षण भी समभनेका 
प्रयत्न निष्फल्ष नहीं जाता, किन्तु प्रतिक्षण उसका काय द्वोता ही रहता है । 
स्वभावकी प्रीतिसे जो जीव सममना चाहता है उस जीवके ऐसी निजरा 
प्रारंभ होती है, जो कभी अनन्तकालमें भी नहीं हुई थी। श्री पद्मननिदि 
आचायन कह। है कि--इस चेतन्य म्वरूप आत्माकी बात भी जिस जीव 
न प्रसन्न चित्तसे सुनी है बह मुक्तिके योग्य है । 


इसलिये हू भव्य ! इतना तो अवश्य करना | 


४०-०१ पाप 


पर द्वव्यके प्रति राग द्वोने पर भी जो जीव मैं सम्यग्टरष्टि हूं, मुमे 
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बन्ध नहीं होता ऐसा मानता हे उसके सम्यक्त्व केसा ? वह्‌ त्रत सम्रिति 
इत्यादिका पालन करे तो भी स्व-परका ज्ञान न द्ोनेसे वह पापी ही है। 
मुझे बन्ध नहीं होता यों मानकर जो स्वच्छद प्रवृत्ति करता है उप्तके भला 
सम्यग्द्शन कैपता ? 


यदि यहां कोई पूछे कि “त्रत-समिति तो शुभ काय है, तो फिर 
ब्रत-ःसमितिकों पालने पर भी उस जीवको पापी क्‍यों कहा ? 


समाधान--सिद्धांतमें पाप मिथ्यात्वकोीं ही कहा है। जहां तक 
मिथ्यात्व रहता है वहा तक शुभ अशुभ स्व क्रियाकों अध्यात्ममें पर- 
माथसे पाप ही कहा जाता है| फिर व्यवहार नयकी प्रधानतामें व्यवद्दारी 
जीवोंको अशुभसे छुड़ाकर शुभमें लगानके लिये शुभ क्रियाकां कथंचित 
पुणय भी कट्दा जाता है । ऐसा कहने से म्याद्वादमतमें कोई विरोध नहीं है | 


9४०-२ ये महापाप केसे यले ? 


सच्च दूव, गुरु, घमके लिये तन, मन, घन सवस्व समपित करे, 
शिरच्छेद द्दोने पर भी कुगुरु-कुद्व-कुधमका न माने, कोई शरीरको जलादे 
तो भी मनमें क्रोध न करे ओर परिप्रहम वद्चयका एक तार भी न रग्व 
तथापि आत्माको पहिचानके बिना जीवकी दृष्टि परके ऊपर ओर शुभ 
राग पर रद्द जाती है, इसलिये उसका मिथ्यात्वका महद्दापाप दूर नहीं 
द्वोता । स्वभावको ओर रागको उनके निश्चित लक्षणोंके द्वारा भिन्न * जान 
लेना ही सम्यग्दशनका यथाथ कारण दै। निमित्तका अनुसरण करन 
बाला भाव ओर उपादानकों अनुसरण करन वाला भाव-दोनों भिन्न हें । 
प्रारंभमें कथित वे सभी भाव निमित्तका अनुसरण करते हैं। निर्मित्तके 
बदल जानसे सम्यग्दशन नहीं द्वोता किन्तु निमित्तकी ओरके लक्षको बदल 
कर उपादानमें लक्ष करे ता सम्यग्दशन हाता है। निमित्तके लक्षस 
बंध है ओर उपादानके लक्षसे मुक्ति | 
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४१ सम्यग्दशन बिना सब कुछ किया 
लेकिन उससे क्‍या ? 


[ श्रात्मानुभवको प्रगट करनका उपाय बतानवाल्ला एक मननीय व्याख्यान ] 

एक मात्र सम्यग्दशनके अतिरिक्त जीव अ्रनंतकालमें सब कुछ 
कर चुका है, लेकिन सम्यग्दशन कभी एक क्षण मात्र भी प्रगट नहीं किया। 
यदि एक क्षण मात्र भी सम्यग्दशेन प्रगट करे तो उसकी मुक्ति हुए बिना 
न रहे! 

आत्म कल्याणका उपाय क्या है सो बताते हैं। विकल्प मात्रका 
अवलंबन छोड़कर जबतक जीव शुद्धात्म र्व॒भावका अनुभव न करे तबतक 
उसका कल्याण नहीं होता । शुद्धात्म स्वरूपका अनुभव किये बिना जीव 
जो कुछ भी करता है वह सब व्यथ है,-डससे आत्मकल्याण नहीं होता। 

कई जीव यह मानते हैं कि हमें पांच लाख रुपया मिल जायें तो 
हम सुखी हो जायें | किन्तु ज्ञानी कहते हैं कि हे भाई ! यदि पांच लाख 
रुपया मिल गये तो इससे क्‍या ? कया रुपयोंमें आत्माका सुख है ? रुपया 
तो जड़ है, वे कहीं आत्मामें प्रवेश नहीं कर जाते, ओर उसमें कहीं आत्मा 
का सुख नहीं है | सुख तो आत्मस्व॒भावमें है | उस स्वभावका अनुभव नहीं 
किया तो फिर रुपया मिल्ञाये इससे क्‍या ? जब कि श्रात्मस्वभावकी प्रतीति 
नहीं है तब रूपयोंमें ही सुख मानकर, रुपयोंके लक्षसे उल्टा आकुलताका 
ही वेदन करके दुःखी होगा । 

प्रश्न--जबतक आत्माका अनुभव नहीं होता तब तक शब्रत, तप 
इत्यादि करनेसे तो कल्याण द्ोता है न ? 

उत्तर--आत्म प्रतीतिके ब्रिना श्रत तपादिका शुभ राग किया तो 
इससे क्या ? यह तो राग है, जिससे आत्माकों बंधन होता है और उसमें 
धर्म माननेसे भिश्यात्वकी पुष्टि होती है आत्मानुभवके बिना किसी भी 
प्रकार सुख नहीं, धम नहीं, और कल्याण नहीं द्दोता । 
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प्रश्न--यदि सम्पूर्ण सुख सुविधा युक्त विशाल महल बनवाकर 
उनमें रहे तब तो सुखी हीता है ? 

उत्तर- यदि विशान भवनोंमें रहा तो इससे कया ? क्‍या भवनमें 
से आत्माका सुख श्राता है ? महल तो जड़-पत्थरका है, आत्मा कहीं 
उसमें प्रविष्ट नहीं हो जाता | आत्मा अपनी पर्यायमें विकारकों भोगता है, 
अपने स्वभावकों भूलकर महलोंमें सुख माना सो यही महा पराधीनता 
ओर दुःख है | उस जीवको बड़े बड़े भवनोंका बाह्य संयोग हो तो इससे 
आत्माको क्‍या ? कोई जीव सम्यग्दशनके बिना त्यागी द्वो और त्रत अंगी- 
कार करे किन्तु इससे क्या ? सम्यक्द्शनके बिना धर्म नहीं होता । 

किसी जीवने शाखत्र ज्ञानके द्वारा आत्माको जान लिया, अर्थात्‌ 
शास्तरोंकी पढ़कर या सुनकर यह जान लिया कि 'मैं शुद्ध हैं, मेरे स्वरूपमें 
राग-द्वष नहीं है, आत्मा पर द्रव्यसे भिन्न है ओर परका कुछ नहीं कर 
सकता,” -तो भी आचायदेव कहते हैं कि इससे क्या ! यह ठो परके लक्षसे 
जानना हुआ, ऐसा ज्ञान तो अनंत संसारी अज्ञानो जीव भी करते हैं 
परन्तु स्व सन्मुख पुरुषाथके द्वारा विकल्पका अवलंबन तोड़कर जबतक 
स्वयं स्वानुभव न करे तबतक जीवको सम्यक्दशन नद्ीं हो सकता और 
उसका कल्याण नहीं हो सकता। 


समयसारकी *४१ वीं गाथासें कहा है कि--' जीकमें 
के ० शि 
कम बंधा हुआ है तथा स्पर्शित है ऐसा व्यवष्दारनायका कथन है!। 
'टीका:--2< »< »< जीवमें कम बद्धस्प्रष्ट है ऐसा व्यवहारनयका पक्ष है 
>< 2८ »< जीवमें कम अबद्धस्प्रष्ट है ऐसा निश्चयनयका पक्ष है | 


अब आचायदेव कहते हें कि: -- 


“किन्तु इससे क्या ? जो श्रात्मा इन दोनों नयोंकों पार कर चुका 
ष। में बे 
है, वही समयसार है,--इसप्रकार १४२ वीं गाथामें कहते हैं |” 


[ नोइ--यह गाथा उसकी टौकाके स्लाथ श्री समयक्षारमें से पढ़कर टेखें | 
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परद्रव्योंके संयोग-वियोगसे आत्माको लाभ होता है-इस 
मान्‍्यताका पहले ही निपेध किया है, और इस म्थूल मान्यता का भी 
निपेघ किया है कि पुएण्यसे धम होता है। इस प्रकार परफी 
ओर के विचारको और स्थूल मिथ्या मान्यताको छोड़कर अब जो 
स्वोन्मुग्य होना चाहता है ऐसा जीव एक आत्मामें 'निश्चयसे शुद्ध और 
व्यवहार से अशुद्ध' ऐसे दो भेद करके उसके विचार सें अ्रटक रहा है, किन्तु 
विकल्पसे पार होकर साक्षात्‌ श्रनुभव नहीं करता; उसे वद्द विकल्प छुडा 
कर अनुभव करानेके लिये आचाये देवने यह १४२ वीं गाथा कही है। 
अन्य पदाथका विचार छोड़कर एक आत्मामें दो विभेदों ( पहलुओं ) 
के बिचारमें लग गया किन्तु आचायदेव कहते हैं कि इससे क्‍या? जब 
तक वद्द विकल्पके अवलम्बनमें रुका रहेगा तब तक धम नहीं हैं, इसलिये 
जैसा स्वभाव है वैसा हो अनुभव कर । अनुभव करने वाली पर्याय स्वयं 
टरब्यमें लीन-एकाकार हो जाती है और उस समय विकल्प टूट जाता है; 
ऐसी दशा ही समयमसार है. वही सम्यक्दशन है वही सम्यक्ञान है । 


परवम्तुमें सुख है या मैं परका काय कर सकता हूं और मेरा कार्य 

परसे होता दै--यह्द स्थुल मिथ्या मान्यता है, और आत्म।को अमुक बस्तु 
ग्वपती है. अमुक नहीं खपती, ऐसा विकल्प भी स्थूल परिणाम है उसमें 
धम नहीं है; और में शुद्ध आत्मा हूँ, तथा राग मेरा स्वरूप नहीं है? ऐसे 
राग मिश्रित विचार करना भी धर्म नहीं है। इस रागका अबलम्बन छोड़- 
कर आत्मम्वभावका अनुभव करना सो धम है| एक बार विकल्पको तोढ़- 
कर शुद्ध स्वभावका अनुभव करनेके बाद जो विकल्प उठते हैं उन विकल्पों 
में सम्यकरृष्टि जीबको एकत्व बुद्धि नहीं होती, इसलिये वे विकल्प मात्र 
अम्थिरतारूप दोप हैं, परन्तु वे सम्यक्‌ दशन या सम्यकल्ञानकों मिथ्या 
नहीं करते; क्‍योंकि विकलपके समय भी सम्यकरष्टि उसका निषेध करता है | 
कितने ही अज्ञानी ऐसी शंका करते हैं कि यदि जीवकों सम्यकव॒शेन 


हुआ हो और आत्माकी प्रतीति होगई हो तो उसे खाने पीने इत्यादिका राग 
२४ 
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कैसे होता है ? किन्तु ज्ञानी कहते हैं कि सम्यकरृष्टिके राग हुआ तो इससे 
क्या ?-डस रागके समय उसका निपेधक सम्यक श्रद्धा और ज्ञान होता 
है या नहीं ? जो राग होता है बह श्रद्धा-ज्ञानकों मिथ्या नहीं करता | 
ज्ञानीको चारित्रकी कचाईसे राग होता है, बहां अज्ञानी उस रागको दी 
देखता है परन्तु रागका निपेध करने वाले श्रद्धा और ज्ञानको नहीं 
पहिचानता । 

मिध्याहष्टि जीव स्वभावका अनुभव करनके लिये ऐसा विचार 
करता है कि 'स्वभावसे में अबन्ध निर्दाप तन्च हैं और पर्योयरष्टिसे बंधा 
हुआ हैँ- इसप्रकार मनके अवलम्बनसे शास्त्रके लक्षसे रागरूप वृत्तिक 
उत्थान करता है, परन्तु स्वभाव अवलम्बनस उस राग रूप वृत्तिको 
तोड़कर अनुभव नहीं करता तब तक उसे सम्यग्दशन नहीं होता । 

कोई जीव जैन दशनके अनेक शाख्रोंकाी पढ़कर महा पंडित द्वो 
गया, अथवा कोई जीव बहुत समयसे बाह्य त्यागी हुआ और उसीमें घधम 
मान लिया, किन्तु ज्ञानी कहते है कि इससे क्या (इसमें धम कहां है? 
परके अवलम्बनमें अटक कर थम मानना भिव्याहृष्टका काम है। राग 
मात्रका अवलम्वबन छोड़कर म्वभावकें आश्रयसे निशाय और अनुभव 
करना सम्यक्दप्रिका थम है | ओर उसके बाद ही चाग्त्रि दशा होती है । 
रागका अबलम्बन तोड़कर आत्म ग्वभावका निश॒य ओर अनुभव न करे 
और दास, दया, शील, तप इत्यादि सब कुछ करता रहें तो इससे क्‍या? 
ग्रह तो सब्च राग है इसमें धम नहीं है । 


आत्मा ज्ञान स्वरूप हे राग स्वरूप नहीं । ज्ञान स्वरूपमें वृत्तिका 
उत्थान ही नहीं हे । 'में त्रिकाल अवन्ध हूँ! एसा विकल्‍प भी ज्ञान स्वरूप 
में नहीं है | यद्यपि निश्चयस आत्मा त्रिकाल अबन्ध रूप ही है। यह बात 
तो इसी प्रकार ही है, परन्‍त जा अबन्ध स्वभाव है यह 'में अबन्ध हैं! ऐसे 
बिकल्पकी अपेक्षा नहीं रखता, अर्थात्‌ 'में अबन्ध हूँ! ऐसे 
ते 


विकल्पका अवलम्बन अवन्ध ग्वभावयको श्रद्धाक नहीं है | विकल्प तो राग 
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है, विकार है वह आत्मा नहीं है; उस विकल्पके अवलम्बनसे आत्मानु- 
भव नहीं होता । ह 
में अबन्ध स्वरूप हूँ? ऐसे विचारका अवलम्बन निश्चयनयका 
पक्त ( राग ) है ओर 'में बंधा हुआ हूं? ऐस विचारका अचलम्बन वठ्यव- 
द्वारका पक्ष ( राग ) है | यह नयपत्ष बुद्धि मिथ्यात्व है। इस विकल्प 
रूप निश्चयनयका पक्त जीवन पहले अनन्त वार किया है, परन्तु स्वभावका 
आश्रय रूप निश्चयनय कभी प्रगट नहीं हुआ। समयसारकी ग्यारहवीं 
गाथाके भावाथमें कह है कि 'शुद्ध नयका पक्ष कभी नहीं हुआ; यहां 
'शुद्ध-नयका पक्ष” कहा है, वह मिथ्य[त्व रूप या राग रूप नहीं है, क्योंकि 
त्रिकाल शुद्ध स्वभावका आश्रय करना सो उस ही वहां शुद्ध नयका पक्त! 
कहा है और वही सम्यकृदशन हे | वहां जिस शुद्ध नयका पक्ष कहा है 
उसे यहां 'नयातिक्रांतः कहा है; और बहू मुक्तका कारण है। ग्यारहषीं 
गाथामें यह कहा है कि प्राणियोंके भद रूप व्यवहारका पक्ष तो अनादिसे 
ही है; वहां जिसे भेद रूप व्यवद्द।रका पक्ष कद्दा है उसमें, इस गाथामे 
कह गये दोनों पक्तका समावेश हो जाता है | निश्चयनयके विकल्पका पक्ष 
करना भी भेदरूप व्यवद्यार्का हां पक्ष है, इसलिये वह भी मिथ्यात्व है । 


जैसा शुद्ध म्वमाव दे चेस स्वनावकरा आश्रव करता सो सम्यक- 
वशन है, किन्तु शुद्ध स्वभाव हैँ' एस च्िकल्पके साथ एकत्वबुद्धि करना सो 
मिथ्यात्व है | आत्मा राग स्वरूप है. ऐसा मानना सो व्यवहारका पक्ष 
है-स्थूल मिथ्यात्व है; ओर आत्मा शुद्ध स्वरूप है! ऐसे विकल्पमें अटकना 
से विकल्पात्मक निश्चयनयका पक्ष हे-रागका पक्ष है। श्री आचायदेव कहते 
है कि 'में शुद्ध हूँ? ऐसे विकल्पके अवलंबनस अ त्माका विचार किया तो 
उससे क्या ? आत्माका न्‍्वभाव वचन और विकल्पातीत है। आत्मा शुद्ध 
और परिपूण स्वभावी है वह स्वभाव निजसे हीं है. शाख्राधारसे या विक- 
ल्पके आधारसे बह स्वभाव नहों है; ओर इसलिये उस स्वभावका अनुभव 
( निर्णय ) करनेके लिए किसी शाख्राधार या विकल्पके आश्रयकी आव- 
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श्यक्ता नहीं है, किन्तु स्वरभावके ही आश्रयकी आवश्यक्ता है। स्वभावका 
अनुभव करते हुए "में शुद्ध हैँ! इत्यादि विकल्प आजाता है, परन्तु जबतक 
उस विकल्पमें लगा रहता है तबतक अनुभव नहीं होता | यदि उस विकल्प 
को तोड़कर नयातिक्रांत होकर स्वभावका आश्रय करे तो सम्यक्‌ निर्णय 
और अनुभव दो, वद्दी धम हे । 
जैसे तिजोरीमें रख हुए एक लाख रुपये बही खातेके हिसाबकी 
अपेक्तासे या गिनतीके विचारके कारण स्थित नहीं हैं, किन्तु जितने रुपये हैं 
बे स्वयं ही हैं; इसप्रकार आत्मस्वभावका अनुभव शाखत्रके आधघारस अथवा 
उसके विकल्पसे नहीं होता, अनुभव तो स्वभावाश्रित है| वास्तवमें स्वभाव 
ओर स्वभावद्ती अनुभूति अभिन्न होनेसे एक हो है, भिन्न नहीं है । दूसरी 
ओर यदि किसीके पास रुपया पैसा (पूंजी) न हों तो किन्तु वह मात्र बही- 
खाता लिखा करे ओर विचार करता रह-यों हा गिनता रहे तो उसस 
कहीं उसके पास पूंजी नहीं हा। जाती, इसीप्रकार आत्मम्बभावके आश्रयके 
बिना मात्र शास्त्रों पठन-प।ठनस अथवा आत्मा संबंधी विकल्प करनेस 
सम्यक्दशन प्रगट नहीं द्वो जाता । 
शासतरोंमें आत्माका स्वभाव सिद्धके समान शुद्ध कद्दा है! इसप्रकार 
जो शाब्रोंसे माने उसके यथाथ निणय नहीं द्ोता । शाख्त्रोंमें कहा है इस- 
लिये आत्मा शुद्ध दै-ऐसी बात नहीं है; आत्माका स्वभाव शुद्ध है, उसे 
शात्रोंकी अपेक्षा नहीं है, इसलिये स्वभावके ही श्रा श्रयस स्वभावबका अनु- 
भव करना सो सम्यकद्शन है । 
आत्मसर्वभाबका अनुभव किय बिना कम ग्रन्थ पढ़ लिय तो इससे क्‍या ? 
ओर आध्यात्मिक प्रन्थोंकोी पढ़ डाले तो भी इससे क्‍या ? इनमेंसे किसो भी 
कार्यस्े आत्मघमका लाभ नहीं होता । आत्मा करता है, अतः वह कैसा 
कम करे ( केसता काय करे ) कि उसे घम लाभ दो;-यदह बात इस कतौकम 
अधिकारमें बताई है । आत्मा जड़ कमको बांधे ओर कम आत्माके लिये 
बाधक हों-यद्द बात ते यहां है ही नहीं; और में शुद्ध हूँ? ऐस। जो मनका 
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विकल्प है सो भो धर्मात्माका काय नहीं है। किन्तु स्वभावका अनुभव 
स्वभावके द्वी आश्रयसे होता है इसलिये शुद्ध स्वभावका आश्रय ही धर्मात्मा 
का काय है । 
आत्मा शुद्ध है राग मेरा म्बरूप नहों है! ऐसे विचारका अवलंबन 

भी सम्यकद्शनमे नहीं है, तब फिर देव गुरु, शास्रकी भक्ति इत्यादिसे सम्य- 
क्दर्शन द्वोनेकी बात कहां रही ? ओर पुण्य करते २ आत्माकी पहिचान हो 
जाती है, या अच्छे निमित्तोंके अवलंबनसे आत्माकों धर्मेमें सहायता 
मिलती है--ऐसी स्थूल मिथ्या मान्यता तो सम्यक्‌ दर्शन से बहुत 
बहुत दूर है | दया, दान, भक्ति, त्रत, उपवास, मच्चे देव, गुरु, शास्त्र 
की श्रद्धा, यात्रा और शासत्रोंका ज्ञान-यह सब वास्तवमें रागके मार्ग हैं, उनमें 
से किसीके भी आआश्रयसे आत्मस्वभावका निणुय नहीं होता; क्योंकि आत्म- 
म्वभावक्का निशय तो अरागी श्रद्धा ज्ञानरूप है, वीतराग चारित्र दशा प्रगट 
होनेस पूव वीतराग श्रद्धा और बीतराग ज्ञानके द्वारा स्वभावका अनुभव 
करना ही सम्यक्दशन ओर सम्यकलज्ञान है। और ऐसा अनुभव करने 
वाला जीव हो समयसार है। ऐसा अनुभव प्रगट नहीं किया ओर इपरोक्त 
दया, दान, भक्ति, ब्रत, यात्रा इत्यादि सन्न कुछ किया तो इससे क्या (-- 
ऐसा तो अभव्य जीव भी करते है | 

प्रश्तः- सम्यक्दशनके बिना ब्त, तप) दान, भक्ति इत्यादि किये तो 
इससे क्या ?? इसप्रकार इससे क्या-इससे क्या ?” कहकर इन सब कार्योकी 
उड़ाये देते हो अर्थात्‌ इन दयादिमें धर्म माननेका निपेध करते हो; तो हम 
यह भी कहद् सकते है कि एक मात्र आत्माकरो पद्दिचान करके सम्यकदर्शन 
प्रगट किया तो इससे क्या ? क्या मात्र सम्यक्दशन प्रगट कर लेनेसे उसी में 
सब कुछ आजाता है ? 


उत्तर:--सम्यक्द्शन द्वोजान से उसीमें सम्पूण आत्मा आजाता 


हैं । सम्यकदशनके होनपर परिपूण आत्मस्वभावका अनुभव द्वोता है। जो 
अनन्त कालमें कभी नहीं हुई थी ऐसी अपू्ब आत्मशांतिका संवेदन बतमान 
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में होता है। जेसा आनन्द सिद्धभंगवानकों प्राप्त है उसी भाँतिके आनन्दका 
अंश वतंमानमें अपने अनुभवमें आता है । सम्यकदशनके द्दोनेपर वह जोच 
निकट भविष्यमें ही अवश्यमेव सिद्ध हो जायेगा। वतमानमें ही अपने 
परिपूण स्वभावको प्राप्त करके सम्यम्दष्टि जीव कृतकृत्य हो जाता है, और 
पर्यायमें प्रतिक्षण बीतराग आनन्दकी वृद्धि द्वोती जाती है । वे स्वप्नमें भी 
पर पदार्थकों अपना नहीं मानते, और परमें या विकारमें सुख बुद्धि नहीं 
होती । सम्यकदशनकी ऐसी अपार मद्दिमा है। यह सम्यकदशनही 
आत्म|के घमंका मूल है | इसलिये ज्ञानीजन कहते है कि इस सम्यक्दशन 
के बिना जीवने सब कुछ किया तो इससे क्या ? सम्यकृदर्शनके बिना सम- 
सत व्यथ हैं, अरण्य रोदनके समान हैं, बिना इकाईके शून्य समान है | यह 
सम्यक्दशन किसी भी परके आश्रयसे या विकल्पके अवलंवनस नहीं होता 
किन्तु अपन शुद्धात्म स्वभावके हो आश्रयस होता हैं | स्वभावका आश्रय 
लेते द्दी विकल्पका आश्रय छूट जाता है | किन्तु विकल्पके लक्षस विकन्पके 
आश्रयको दूर करना चाहे तो वह दूर नहीं हा सकता | 

धर्मी जीवका घम स्वभावके आश्रयस स्थिर हैं| उसके सम्यकद- 
शनादि धर्मकों किसी परका आश्रय नहीं है | जबकि यह बात है तत्र धर्मो 
जीवके यदि रुपया पेसा मकान इत्यादिका सयोग न द्वो तो इससे क्‍या ? 
ओर यदि बहुतेरे शाम्प्रोंक्रा ज्ञान न हो तो इससे क्‍या ? धर्मी जीवके यह 
सब न हों तो इससे कहीं उप्तके धमर्म कोई बाधा नहीं आती, क्योंकि धर्मा 
का धरम किसी परके आश्रय, रागके आश्रय या शाम्त्र ज्ञानके आश्रय पर 
अवलम्बित नहीं है, किन्तु अपन त्रिकाल म्वभावके द्वी आधार पर घर्मीका 
घम प्रगट हुआ है, और उसीके आधार पर टिका हुआ है, और उसीके 
आधार पर वृद्धिंगत होकर पूणताकों प्राप्त दता हे । 

४२ द्व्यदष्टि ओर पयायदृष्टि तथा उमका प्रयोजन 
| नियममसार प्रवचनकोी चचसे | 


ही * 


गुण पर्यायोंका पिंड द्रव्य हैं। आत्म द्रव्य अपन ग्वनावबस टिका 
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हुआ है, रागके कारण नहीं । आत्म के म्वरूपमें राग नहीं है ओर रागके द्वारा 
आत्मम्बरूपकी प्राप्ति नहिं होती। त्रिकाल द्रव्य स्वरूपको स्वीकार किये 
बिना सम्यकदशन नहीं होता क्योंकि पर्याय तो एक समय मात्रको ही द्वोती है, 
ओर दूसरे समग्रमें उसकी नास्ति हो ज्ञाती है, इसलिये पर्यायके लक्षसे 
एकाग्रता या सम्यक्दशन नहीं हो सकता | केवलज्ञान भी एक समय मात्र 
को पर्याय है. परन्तु ऐसी अनन्तानन्त पर्योायोंकों अभेदरूपसे संग्रह करके 
द्रव्य विद्यमान है, अर्थात अनंत केवलज्ञान पर्यायोंको प्रगट करनेक्की शक्ति 
द्रत्यमें है, इसलिये केवलज्ञानको महिमासे द्रव्य म्बभावकी महिमा अन॑त- 
गुनी है. इत्ते सम्मनेका प्रयोजन यह है कि पर्याय एकत्व बुद्धिको छोड़- 
कर द्रव्य स्व॒भावमें एकत्व बुद्धिका करना । एकत्व बुद्धिका अथ 'मैं यही हैं' 
एसी मान्यता है | पर्यायके लक्षस 'यहीं में हूँ! इसप्रकार अपनेको पर्याय 
ज्ञितना न मानकर, त्रिकाल द्रव्यके लक्षसे यही में हू' इसप्रकार द्रव्य स्ब- 
भावकी प्रतीति करना सो सम्यकदशन है । केवलज्ञानादि कोई भी पर्याय 
एक समय मात्रकी अग्तिरूप है, दूसरे समयमें उसकी नास्ति हो जाती है; 
इसलिये आत्माको पर्याय जितना माननेसे सम्यकदशन नहीं होता. और 
जो द्रव्य म्बभाव है सो वह त्रिकाल एकरूप सत्‌ अस्तिरूप है। केवलज्ञान 
प्रगट हा या न हो। इसको भी जिस अपेक्षा नहीं है ऐसे उस स्वभावको 
मानने से हो सम्यकृदशन प्रगट होता है । 


एक अवम्धामें से दूसरी अवस्था नहों होती: बह द्रव्यमें से ही 
होती है अथोत एक पर्याय स्वय दूसरी पर्यौयके रूपमें परिणमित नहीं 
होती किन्तु क्रमबद्ध एकके बाद दूसरी पर्यायके रूपमें द्रव्यका द्वी परिणमन 
होता है; इसलिये पर्याय रद्रिकों छोड़कर द्रव्य दृष्टिके करनेसे ही शुद्धता 
प्रगट होती है । 

पर्याय ग्वंड-अस्वं डरूप है. वह सदा एक समान नहीं रहती | और 
द्रव्य अग्वंडरूप है बह सदा एक समान रहता है | इसलिये द्रव्यरश्टिसे 
शुद्धता प्रगट होती है | 
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पर्याय क्षणिक है, द्रव्य त्रिक्नाल है; त्र कालिकके ही लक्षसे एका- 
प्रता हो सकती है ओर घम प्रगट होता है, किन्तु क्षणिकके लक्षसे एकाग्रता 
नहीं होती, तथा घम प्रगट नहीं होता । पयौय क्रमवर्ती स्वभाव बाली होती 
है इसलिये वह एक समयमें एक ही होतो है, और द्रव्य अक्रमवर्तों स्व- 
भाववाला अनंत पर्यायोंका अभिन्न पिंड है जो कि प्रति समय परिपूण है; 
छद्मस्थके वतमान पर्याय अपूण है, ओर द्रव्य पूर्ण है इसलिये परिपूणताके 
लक्षसे ही सम्यक्रशंन ओर बीतरागता प्रगट होती है; अपूणताके लक्षसे 
ही सम्यग्दर्शनया बीतरागता प्रगट नहीं होती, परंतु उक््टा राग उत्पन्न 
होता है। सम्यक्रशत के बाद भी जोबकोी परिपूणताके लक्षसे द्वी क्रमशः 
चारित्र--वीतरागता ओर सकज्ञता प्रगट होती है। 

मुमुक्तुओंके ऊपरके अनुसार द्रव्य और पर्याथका यथाथ ज्ञान करके, 
त्रिकाल द्रव्य स्वभावकी ओर रूचि (उपादेय बुद्धि) कर के वहीं एकता करनी 
चाहिये और पर्योयकी एकन्बबुद्धि छोड़ देनी चाहिये। यही घमंकः उपाय है । 

जिसके पर्याय दृष्टि होती है वद्द जीव गागकोी अपना कतठ्य मानता 
है और रागसे घम होना मानता है, क्‍योंकि पर्यायहरट्टिसं रागकी हो उत्पत्ति है: 
ओर रागका सम्बन्ध पर द्रव्योंके साथ ही होता है इसलिये पर्यायह्र प्टिबाला 
जीव परद्रव्योंक लक्षमे परद्रव्योंका भो अपनको कर्ता मानता है - इसीका 
नाम मिथ्यात्व है, यही अधम है । 

किंतु जिसकी दृष्टि द्रव्यम्बभावकी होगई है वह जीव कभी रागकों 
अपना कतंव्य नहीं मान सकता ओर न उसमें धम द्वी मानता है, क्योंकि 
म्वभावमें रागका अभाव है । जो पर्यायके रागका कतृ त्व भी नहीं मानता 
बहू पर द्रव्यका कतृ त्व कैस मानेगा ? अर्थात उसके परसे रागस भिन्न म्व- 
भावकी दृष्टिमें ज्ञान और बीतरागताकी ही उत्पत्ति हुआ करती है - इसीका 
नाम सम्यक्दृष्टि है, ओर यही धरम है । 

इसलिये सभी आत्मार्थी जीवोंकों अध्यात्मके अभ्यासके द्वारा 
द्रव्यटष्टि करनी चाहिये यही प्रयोजन भूत है । द्रव्यह॒ष्टि कहो या शुद्धनय 
का अवलंबन कहो, निश्चयनयका आश्रय कट्दो या परमाथ सब एक ही है। 
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४३ धमकी पहली भूमिका भाग १ 
-- मिथ्यात्वका अथे -- 

पहले हम यह देग्वल्ं कि मिथ्यात्वका अथ क्या है ओर मिश्यात्व 
किसे कहते हैं एवं उसका वास्तविक लक्षण क्या है? 

मिथ्यात्वमें दो शब्द हैं ( ? ) मिथ्या और (२) त्व। मिथ्या 
अथाोन असत ओर त्व अर्थात्‌ पन । इसप्रकार खोटापन, विपरीतता, अस- 
व्यता, अयथाथता, इत्यादि अनेक अथ दूोते हैं । 

यहांपर यह देखना है कि जीवमें निज़में मिथ्यात्व या विपरीतता 
क्या है क्योकि जीव अनादि कालसे दुःख भोगता रहता है ओर वह उसे 
अनादि कालसे मिटानका प्रयत्न भी करता रहता है किन्तु वह न तो 
मिटता है और न कम होता है | दु:ख समय समय पर अनन्त होता है 
ओर वह अनक प्रकारका है। पूबर पुए्यके योगसे किसी एक सामग्रीका 
संयोग होनपर उसे ऐसा लगता द्वै कि मानों एक प्रकारका दुःख कम 
होगया है किन्तु यदि वाम्तवमें देखा जाय तो सचमुचमें उसका दुःख कम 
नहीं हुआ है; क्योंकि जहां एक प्रकारका दुःख गया नहीं कि दूसरा दुःख 
श्रा उपस्थित होता है । 

मूलभूत भूलके बिना दुःख नहीं होता | दुःख है इसलिये भूल 
होती है ओर भूल ही इस मह्दा दुःग्यका कारण है | यदि वह भूल छोटी 
हो तो दुःख्ख कम ओर अल्पकालके लिये होता है. किन्तु यह बहुत बड़ी 
भूल है इसलिये दुःख बड़ा और अनादि कालसे है | क्‍योंकि दुःख अनादि 
कालका है ओर वह अनंत है इसलिये यह निश्चय हुआ कि मभिश्यात्व 
अर्थात जीव संबंधी विपरीत समक-भूल सबसे बड़ी और अ्रनंती है। 
यदि भयंकर भूल न होती ता भयंकर दुःख न द्योता । महान्‌ भूज़का फल 
मह।न दुःग्ब है, इसलिये महान दुःख्बको दूर करनेका सच्चा उपाय महान 
भूलको दूर करना है । 
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-- दुःखका होना निश्चित करें -- 

कोई कहता है कि जीव के दुःख क्‍यों फहा जाय ? रुपया पैसा हो, 
खाने पीने की सुविधा हो ओर जो चाहिये वह मिल जाता हो फिर भी 
उसे दःख्ी केसे कहा जाय ? 

उत्तर--भाई ! तुमे परवहतुका प्राप्त करनेकी इच्छा होती है या 
नहीं ? तेरे मनमें अंतरंगसे यह इच्छा द्वोती है या नहीं कि मेरे पास पर 
सामग्री रुपया पेसा इत्यादि हो तो ठीक हो ओर यह सब हो तो मुझे सुग्ब 
हो; इसप्रकाग्की इच्छा होती है सो यही दुःख है | क्योंकि यदि तुमे दुःख 
न हो तो पर बस्तु प्राप्त करके सुख पानेकी इच्छा न हो । 

यहांपर अज्ञान पूवक इच्छा की वात है क्योंकि अज्ञान-भूलके 
दूर होने पर अस्थिरताको लेकर होने वाली जो इच्छा है उसका दुःग्व 
शपल्प है | मूल दुःख अज्ञान पूतक इच्छाका ही है । इच्छा कहो, दुःस्व 
कही, आकुलता कहो अथवा परेशानी कहो सब्चका अथ एक ही है। यह 
सब्र मिथ्यात्वका फल है | अपन म्बमस्पको अप्रतीत दशामें इच्छाके बिना 
जीवका एक समय भी नहीं जाता निरंतर अपन को भूलकर इच्छा होती 
ही रहती है ओर वह्दी दुःख है । 

जीवकी सबसे बढ़ी भयंकर मूल होती है इसलिये महान दुःख हे । 
अथोतन्‌ जीवके एकके बाद दूसरी इच्छा क्‍्योद् लगाये ग्हती है और वह 
रूकती नहीं है यही महान दुःख है। उसका कारण मिथ्यात्व-विपरीन 
मान्यता--महान भूल हे | मिथ्यात्व क्या हैं ? यह यहांपर कहा जाता है | 

-- मिथ्यात्व क्या है ? -- 

यदि मिथ्यात्व द्रव्य अथवा गुगा हो तो उसे दूर नहीं किया जा 
सकता; किन्तु यदि बह मिश्यास्त पर्याय हो तो उसे बदलकर मिथ्यात्व दूर 
किया ज्ञा सकता है | 

मिथ्यात्व- विपरीतता है | विपरीतता कहते ही यह सिद्ध हुआ कि 
उसे बदलकर सीधा ( यथाथ ) किया जा सकता है। भिश्यान्त जीवके 
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किसी एक गुणकी विपरीत अवस्था है ओर वह अवस्था है इसलिये समय 
समय पर बदलती है | इसलिये मिथ्यात्व एक समयकी अवम्धथा होनसे दूर 
किया जा सकता है । 

-- जीवके किस मुणकी विपरीत अवस्था मिथ्यात्व या भूल हैं? -- 


में कोन हूँ ? मेरा सच्चा स्वरूप क्‍या है ? जो यह क्षणिक सुरब दु:ख 
का अनुभव होता है वह क्‍या है ? पुएय पापका विकार क्‍या है ? पर बस्तु 
देहादिक मेरे हैं या नहीं इसप्रकार म्व--परकी यथार्थ मान्यता करनबाला 
जो गुण है उसको विपरीतदशा मिथ्यात्व है। अर्थात्‌ आत्मामे मान्यता 
( श्रद्धा ) नामका त्रिकाल गुण है ओर उसको विपरीत अवस्था 
भिथ्यात्व है । 

जीवकी जेसी विपरीत मान्यता होती हे वह बेसा ही आचरण 
करता है अर्थात्‌ जद्ां जीवका मान्यतामें भूल होती है बहां उसका आच- 
रण विपरीत ही होता है | जीवका मान्यता उल्टी हा और आचरण सश्चा 
हैँ।, ऐसा कभी भी नहीं हो सकता । जहां विपरीत मान्यता द्वोती है वहां 
ज्ञान भी उल्टा ही हाता है । 

'मिथ्या? का अथ है विपरीत, उल्टा अथवा मूंठा और 'स्व! 
अर्थात्‌ उससे युक्त | यह भूल बहुत बड़ी ओर भयंकर है क्योंकि जहां मि- 
ध्या-मान्यता होती है वहां आचरण ओर ज्ञान भी मिथ्या हाता है ओर 
उस विपराततामें महान दुःख द्वोता हैं। ऐसी मिथ्यात्वरूपी भयंकर भूल 
क्या है ? इस संबंधमें विचार करते है । 

स्वरूपकी मान्यता करनवाला श्रद्धा नामका जीवका जा गुण है 
उस स्वयं अपने आप उल्टा किया है, उसीको मिथ्या मान्यता कहा जाता 
है | बह अवम्था होनेस दूर की जा सकती है । 


-- उस भयंकर मूलकी कोन दूर कर सकता है? -- 


बह जीबकी अपनी अवस्था है, इसलिये जीब उसे म्वयं दूर कर 
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सकता है। अपने स्वरूपकी जो सबसे बड़ी घोरातिघोर भयंकर भूल है वह 
कबसे चली आ रही है ? 

क्या वतंमानमें तेरे वह भूल विद्यमान है ? यदि वतमान में भूल 
है तो पहले भी भूल थी, ओर यदि पहले बिल्कुल भूल रहित द्वोगया होता 
तो बतमानमें भूल नहीं होती । पहले पक्को-कभी न हटनेबाली यथाथ 
समभ--मान्‍्यता करली हो ओर वह यदि दूर हो गई हो तो ? इस प्रश्नका 
समाधान करते हैं-- 

जिसे थोड़ा सच्चा ज्ञान हुआ हो वह ज्ञानमें कभी भूल नहीं होन 
देता । जैसे में दशाश्रीमाली वरणिक्‌ हूँ इसप्रकारका ज्ञान स्वयं कभी भूल 
नहीं जाता; मैं दशाश्रीमाली वरणिएक हूँ यह नाम तो जन्म होनके बाद स्वयं 
माना है २५-४० वषसे शरीरका नाम मिला है; आत्मा कुछ स्वयं बनिया 
नहीं है तथापि वह रटते रटते कितना हृढ़ होगया है? जब भी बुलावें 
तब कहता है कि 'में बनिया हैं, में कोली भाल नहीं हैं? इसप्रकार अल्प 
वर्षोसि मिले हुये शरीरका नाम भी नहीं भूलता ता पर वस्तु-शरीर-बाणी 
मन, बाहरके संयोग तथा परकों ओरका भ्रुक्रावसे होनेवाले राग-द्वपके 
बिकारी भावोंसे भिन्न अपन शुद्ध आत्माका पहले पक्का क्वाना ओर सच्ची 
सम्रक की द्वो तो उसे कैपे भूल सकता है? यदि पहले पक्की मच्ची समम 
की हो तो वतमानमें विपरोतता न हो; चू कि वतंमानमें विपरीतता दिखाई 
देती है इससे सिद्ध हे कि पहले भी जीव ने विपरीतता की थी । 

तू-आत्मा अनंत गुणका पिंड अनादि अनंत है | उन अनंत गुणों 
में एक मान्यता-श्रद्धा नामका गुणकी अवम्था तेरी विपरीततासे अनादि 
कालसे स्वयं विपरीत करता आया है ओर उसे तू आगे ही बढ़ाता चला 
जारदा दे | वह भूल-विपरीतता बतमान अवसम्थामें है इसलिये वह टाली 


जा सकती है. । 
-- अग्रहीतमिथ्यात्व --- 
तू अनादि कालस आत्मा नामक वस्तु द्वै । में जन्मस मरण तक 
ही द्वोता हूं इसप्रकारकी धारणा, विपरीत धारणा है क्योंकि जिस वम्तुको 
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कभी किसी ने उत्पन्न ही नहीं किया उस वस्तुका कभी नाश नहीं हो सकता | 
में जन्मसे मरण तक ही हैं ऐसी जीवकी महविपरीत मान्यता है। क्योंकि 
जीव यह मानता है कि मेरे मरणके बाद जो पेसा रहेगा उसका विल 
करूं, परंतु बह यह नहीं विचार करता कि मरनेके बाद में न जाने कहां 
जाने वाला हूँ; इसलिये अपन आत्म कल्याणक्रे लिये कुछ करूं। अनादि 
कालसे चली आन वाली ओर किसीके द्वारा न सिखाने पर भो बनो हुई 
जो महाविपरीत मान्यता है उसे अग्रहीत मिथ्यात्व कद्दते हैं। ऐसी विप- 
रीत सान्यता स्वयं अपने आ्राप ही करता है, उसे कोई सिख्राता नहीं है! 
जैसे बालकक! गेना सिखाना नहीं पड़ता उसीग्रकार में जन्म-सरण तक 


हे < 


ही है; इसप्रकारकी सानन्‍्यता किसीके सिखाये बिना ही हुई है । जो शरीर 
है सो में हैं । रुपया पंसामें मेरा सुख हे, इत्यादि परवस्तुमें अपनपनकी जो 
मान्यता है सा अग्रहात विपरीत मान्यता है, जो जीवके अनादिहालस 
चल्नी आ रही है | 

जा शरीर है सो में हे | शरीग्क हलन-चलनकी क्रिया में कर 
सकता हैं इसप्रकार अज्ञानी जीव मानता है। ओर शरीरको अपना मानन 
से बाहरका जिस वस्तुस शरीरको सुविधा मानता है उसपर प्रीति और राग 
हुये बिना नहीं रहता | इसलिये उसके अव्यक्तकूपमें ऐसी मान्यता बन 
जाती है कि मुझे पुण्यस सुत्र हाता है । बाहरका सुख सुविधाका कारण 
पुण्य है | यदि में पुण्य करू ता मुझे उसका फल मिलेगा इसप्रकार किसीके 
द्वारा पिखाये बिना ही अनादि कालसे मिथ्याज्ञान चला आ रहा है। जीव 
यह अनादि कालस मान रहा है कि मुझे पुएपस लाभ होता है और परका 
कुछ कर सकता हैं । 

जिसन यह माना कि शरीर मरा है आर यद्यपि किसी परसे सुख 
सुविधा नहों होती तथापि जिस पदाथसे बह अपन शरीरके लिये सुख 
सुविधा होती हुई मानता है उसपर उसे प्रीति होती है। और वह यह 
मानता है कि पुए्यस शरीरका सुख सुविवा मिज्षती है इसलिये अनादि 
कालस यह मान रहा है कि पुण्यस्ते लाभ द्वाता है | पुण्यसे मुझे लाभ द्वोता 
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है और जो शरीर है सो में हूं तथा में शरीरके काये कर सकता हूं इसप्रकार 
की विपरीत मान्यता अनादि कालसे किसीके द्वारा सिखाये बिना ही जीव 
के चली आरही है, यही महाभयंकर दुःखकी कारणरूप भूल है। पाप 
करनेवाला जीव भी पुण्यसे लाभ मानता है क्योंकि बद्द स्वयं अपनेको 
पापी नहीं कहलवाना चाहता, अर्थात्‌ स्वयं पाप करते हुये भी उसे पुण्य 
अच्छा लगता है | इसप्रकार अज्ञानी मिथ्यादृष्टि जीव अनादि कालसे पुण्य 
को भला--हितकर मान रहा है। 

अनादिकालसे जीवन पुएय अर्थात्‌ शाख्बीय भापामें कथित मंद 
कषायमें लाभ माना है। वह यह मानता ही रहता है कि शरीर तथा शरीर 
के काम मेरे हैं ओर शरीरसे तथा पुण्यसे मुझे लाभ होता है| बह जिसे 
अपना मानता है उसे हँय क्‍यों मानेगा ? यह महा भयंकर भूल निगोदस 
लेकर जगतके सब अज्ञानी जीवोंके होती है और यही अग्रहीत मिथ्यात्व है 

- ग्रहीत मिथ्यात्व -- 

निगोदसे निकले हुये जीवकों कर्भी मंद कपषायस मन प्राप्त हुआ 
ओर संज्ली पंचेन्द्रिय हुये, उनके विचारशक्ति प्राप्त हुई ओर वे यह सोचन 
लगे कि मेरा दुःख कैसे मिटे;तब पहले “जीव क्या है ? ” यद्द विचार 
किया, इसका निश्चय करनेके लिये दूसरे स॑ सुना अथवा स्वयं पढा, वहां 
उल्टा नया भ्रम उत्पन्न होगया । वह्द नया श्रम क्‍या है ? 
दूसरे से सुनकर यों मानने लगा कि जगतमें सब मिल्ञकर 
एक द्वी जीव है शेष सब श्रम हें, या तो गुरुस हमें लाभ होगा अथवा 
भगवानकी कृपासे हम तर जायेंगे या किसीके आशाीर्वादस कल्याण हो 
जायगा अथवा वस्तुका क्षणिक मानकर वस्तुओंका त्याग कर तो लाभ हूं।गा 
अथवा मात्र जैनबमेने हो लचाईका ठेका नहीं लिया, इसलिये जगतके 
सभी धर्म सच्च हैं इसप्रकार अनेक तरहके बाहरके नये नय श्रम म्रहण 
किये; परंतु भाई ' जैसे 'एक और एक मित्रकर दो होते हैं, ” यह त्रिकाल 
सत्य है, इउसीप्रकार जो वम्तु स्वभाव या वस्तु धम है वद्दी वीतरागी-- 
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विज्ञान न कट्दा है, इसलिये बह् त्रिकाल सत्य ही है, अन्य कोई कथन 
सत्य नहीं है । 

जन्मके बाद अनक प्रकारको नई विपरीत मान्यताएं ग्रहण की, 
नसीकों ग्रृह्दीत मिथ्यात्व भी कहते हैं। उसे लोकमृढता, देवमूढता और 
गुरुमृढता भी कह्दा जाता है ! 

लोकमूढ़ता--पूवजों ने अथवा कुट्ुम्बके बड़े लोगों ने किया या 
जगतके अग्रगण्य बड़े लोगोंने किया इसलिये मुझे भी वैसा करना चाहिये 
ओर म्वयं विचार शक्तिसे यह निश्चय नहीं किया कि सत्य क्या है। इस 
प्रकार अपने को जो सन-विचार करनेकी शक्ति प्राप्त हुई है उसका सदु- 
पयोग न करके दुरूपयोग ही किया और जिसके फल्लम्वरूप उसकी विचार 
शक्तिका मरणा हुए बिता नहीं रहता । मंद कपायके फल्लस्वरूप विचार शक्ति 
प्राप्त कर लेने पर भी उसका सदुपयोग न करके अनादिकालीन अग्रहीत 
मिथ्यात्वके साथ नया भ्रम उत्पन्न कर लिया और उसे पूुष्ट किया उसके 
फल्नम्वबरूप जीवकों ऐसी हलकी दशा प्राप्त होती है जहां विचार शक्तिका 
अभाव है । अपनी विचार शक्तिको गिरबी रखकर सेनी जीव भी धर्मके 
नाम पर इस प्रकार अनेक तरहकी विपरीत सान्यताओंको पुष्ट किया करते 
हैं कि यदि हमारे बाप दादा कुदेबको मानते हैं तो हम भी उन्हें ही 
मानेंगे ! इसप्रकार अपनी मनकी शक्तिका घात करके रबय॑ अपने लिये 
निगोदक्ी तैयारी करते हें जैसे निगोदिया जीवको विचार शक्ति नहीं 
होती, उसी प्रकार गृद्दीत मिथ्यात्वी जीव अपनी विच!र शक्तिका दुरुपयोग 
करके उसका घात करता है ओर उस निगोद की तैयारी करता है जहां 
विचार शक्तिका सबथा अभाव है । 

देवमूढ़ता सच्चे घमंको समकाने वाला कौन द्वो सकता है 
ऐसी बिचार शक्ति होने पर भी उसका निशय नहीं किया | 

निजको विपरीत ज्ञान है इसलिये जिसे यथाथ पूणाज्ञान हुआ है ऐसे 

दिव्य शक्ति वाले मवज्ञ देवके पाससे सचा ज्ञान प्राप्त हो सकता है: किंतु 


श 
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जीव उन्हें नहीं पहचानता और स्वेज्ञ देवके संबंधमें ( अर्थात संपूण 
सच्चा ज्ञान किसे प्राप्त हुआ है इस संबंधमें ) मूग्यता घारण करता है और 
इसप्रकार सच्च देवके संबंधमें भी अपनी विचार शक्तिका दिवाला पीटता 
है, यही देवमूढ़ता है । 


( देवका अथ पुण्यके फलसे प्राप्त म्वगके देव नहीं: किंतु ज्ञानकी 
दिव्य शक्ति धारण करनेवाले सबज्ञदेव है ) 

गुरुमुहता- बीमार आंदर्मी इस संबंधमं खूब विचार करता है 
ओर परिश्रम करके यह द्ू'ढ निकालता है कि किस डाक्टरकी दवा लेनेसे 
रोग दूर होगा | लोग कुम्हारके पास दो टकेकी हडिया लेने जाते हैं तो उसको 
भी खूब ठोक बजाकर परीक्षा कर लेते हैं इसीप्रकार ओर भी अनक सांसा- 
रिक कार्थोंमें परीक्षा की जाती है, किंतु यहांपर आप्माके अज्ञानका नाश 
करनेके लिये और दुःखको दुर करनके लिये कोन निमित्त ( गुरू ) हो 
सकता है ? इसकी परीक्षाके द्वारा निगय करनमें विचार शक्तिक्रों नहीं 
लगाता और जैसा पिताजी ने कहा है अथवा कुत्न परंपरासे जैसा चला 
आरहा है उसीका अन्धानुकर गा करके दोड़ लगाता है, यही गुरूमूढता है । 


इसप्रकार जीवया तो बिचार शक्तिका उपयोग नहीं करता और 
यदि उपयोग करने जाता है तो उपरोक्त लोक्मृढता, देवमृढ़ता और 
गुरुमूढ़ता से तीन प्रकारसे त्तुट जाता है | कुगुर कहते है कि दान दोगे तो 
धर्म होगा; किन्तु भले आदमी ! ऐसा तो गांबके भंगी भी कहा करते हैं कि 
भाई बाप ! एक बोड़ी दोगे तो व द्वोगा। इसमें कुगुर ने कौनसी अपूर्य 
बात कहदी और फिर शीलका उपदेश तो मां बाप भी देते हैं तो वे भी 
धर्म गुरू कहज्ञायंगे | स्कूलों और पाठशाज्नाओंमें भी अदिसा सत्य और 
त्रह्मचर्यादि पालन करनको कहा जाता है तो वहांके अध्यापक भी धम 
गुरु कहलायेगे और वहांकी पुम्तके घम शाख कद्दलायेगीं किन्तु ऐसा नहीं 
होता | धमका म्वरूप अपूच है । 
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तीन प्रकारकी मुढ़ताओंमें गुरुमूढ़ता विशेष है उसमें घमके नाम 
पर स्वयं अधस करता हुआ भी धम मानता है। उदाहरगके रूपमें दुकानमें 
चंठा हुआ आदमी यह नहीं मानता कि में अभी सामायिक-घर्म करता हूँ 
किन्तु बम म्थानमें ज्ञाकर अपने मान हये गुरु अथवा बड़ लोगोंके कथना- 
नुसार अमुक शब्द बोलता है, जिनका अथ भी स्वयं नहीं जानता और 
ससमें वह जीब मान लेता है कि मेने सामायिक घर्म किया | यदि शुभभाव 
हैं। तो पुण्य हो किन्तु उस शुभसें थम माना अर्थात अधमको घम माना; 
यही मिश्यात्व है । 


म्व॒य विचार शक्ति बाला द्वोकर भी नये नये भ्रमोंका पुष्ट करता 

यही ग्रहीत मिथ्यात्व है| यहांपर मिशथ्यात्वके संबंधमें दो बाले 
कही गई है । ( १ ) अनादि कालसे समागत पुण्यसे घर्म होता है और में 
शरीरका काय कर सकता हें; इसप्रकारकी जो विपरीत मान्यता है सो अग्र- 
दीन मिथ्यात्व है । (२ ) लोकमूद़ता, देवमूढता और गुमुमृढ़ताके सेवनसे 
कुृद व ,-कुगुमुके द्वारा जीब विपरीत मान्यताको पुष्ट करनेवाले श्रम ग्रहण 
करता है, यही ग्रह्दीत मिध्यात्व है। सच्च देव--धमक्ी तथा अपने आत्म 
स्वरूपकी सच्ची समभके द्वारा इन दोनों मिथ्यात्वोंकों दूर किये विना जीव 
कभी भी सम्यकृत्वको प्राप्त नहीं ही। सकता । ओर सम्यग्दशनके बिना कभी 
भी घर्मात्मापन नहीं हो सकता: इसलिये जिज्ञासुओंकों प्रथम भूमिकामें ही 
गृहीत अगृहीत मिथ्यात्वका त्याग करना अच्यावश्यक है। 


बे, 


ग्हता है, 


पु 
है| 


गच्काए एक्काए क्षमा आए कक ताजणएए गत क्कात पा पक्का प्रााकरटएईक्ष्काए च््क: क्ा 
रु | ।ि री | | [ट फिली शा कि 


बब-माक्षका कारण 
परद्रव्यके चिंतन बह चंधनके कारण हे ओर केवल 
बिशुद्ध म्बद्रत्यगके चिंतन ही मोक्षके कारण है । 


पर । त्वज्ञान तरंगिणी १०-१६ | 


पूरक सोजट: ताकछाए पका पका 
हम गज नल +न+ मे 
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०३ धमकी पहली भूमिका भाग २ 
-- मभिथ्यात्व -- 

... सिथ्यात्वका अर्थ गलत या विपरीत मान्यता किया था। हमें 
यह नहीं देखना है कि परमें क्‍या यथाथ्थता या श्रयथाथता है, किन्तु 
आत्मामें क्या अयथाथता है यह समभाकर अयथाथताको दूर करने की 
बात है | क्योंकि जीवको अपनी अयथाथता दूर करके अपनेमें घर्म 
करना है । 

मिथ्यात्व द्रव्य है, गुण है या पर्याय ? इसके उत्तरमें यद्द निश्चित 
कहा गया है कि भिथ्यात्व श्रद्धा गुणकी एक समय मात्रकी विपरीत 
पर्याय है । 

मिथ्यात्व अनन्त संसारका कारण है। यह मभिश्यात्व भर्थात्‌ 
सबसे बढ़ी से बड़ी भूल अनादि कालसे जीव रवयं ही करता चला 
आया है | 

“>> महापाप --- 
इस मभिथ्यात्वके कारण जीव वस्तुके वेसा नहीं मानता जैसा वह है, 

किंतु विपरीत द्वी मानता है। इसलिये मिथ्यात्त्र द्वी वास्तबमें असत्य है । इस 
महान असत्यके सेवन करते रहनेमें प्रतिक्षण म्व हिंसाका महापाप लगता है । 

प्रश्न--विपरीत मान्यताके करने से किस जीवको सारनेकी हिंसा 
या पाप लगता है ? 

उत्तर-अपना म्वाधीन चेतन्य आत्मा जेसा है उसे वैसा नहीं 
माना किन्तु उसे जड़-शरीरका कर्ता माना ( अर्थात्‌ जड़रूप माना ) सो 
इस मान्यतामें आत्माके अनंत गुणोंका अनादर है, ओर यही अनन्ती म्व 
हिंसा है| स्व हिंसा दी सबसे बड़ा पाप हे । इसे भाव हिंसा या भाव 
मरण भी कहद्दते हैं | श्रीमद्‌ राजचन्द्रजीने कहा है-“क्षण क्षण भयंकर 
भाष मरणमें, कहां अरे तू रच रहा ?” यहां भी मिथ्यात्यको ही भाव 
मरण कहा है । 
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-- अग्ृह्दीत मिथ्यात्व -- 


(१ ) यह शरीर जड़ है, यद्द अपना नहीं है, यह जानने-देखने 
का कोई काय नहीं करता; तथापि इसे अपना सानना ओऔर यह मानना कि 
यदि यह अनुकूल हो तो ज्ञान दी, सो मिथ्यात्व है । 

(२ ) शरीरको अपना माननेका अर्थ है वतंमानमें शरीरका जो 
देहरूप जन्म हुआ है वहांसे मरण होन तक ही अपने आत्माका अस्तित्व 
मानना; अर्थात्‌ शरोरका संयोग होने पर अत्माकों उत्वत्ति और शरीरका 
वियोग होने पर आत्माका नाश मानना । यही घोर-मिथ्यात्व है। 

(३ ) शरीरको अपना मानने से जो बाह्य वस्तु शरीरको अनुकूल 
लगती है उस वम्तुको लाभकारक मानता है, ओर अपने लिये अनुकूल 
मानी गई वस्तुका संयोग पुण्यके निमित्तसे होता है इसलिये पुणएयसे लाभ 
होना मानता है, यही मिथ्यात्त्र है । जो पुरय्य ते ल्ञाभ मानता है उसकी 
दृष्टि देह पर है, आत्मा पर नहीं । 


-- ग्रहीत मिथ्यात्व --- 


उपरोक्त तीनों प्रकार अग्द्दीत मिथ्यात्वके हैँ । यद अमृद्दीत 
मिश्यात्व मूल निगोदसे ही अनादि कालसे जीबके साथ चला आ रहा है । 
एकेन्द्रियसे असेनी पंचेन्द्रिय तक तो जीवके दहिताहितका विचार करने की 
शक्ति ही नहीं होती | संज्ञी दश।में मंद कषायसे ज्ञानके विकासमे द्विताहित 
का कुछ विचार करने की शक्ति प्राप्त करता है | वहां भी आत्माके हित- 
अद्वितका सच्चा विवेक करने की ज्ञगद्द अनादि कालसे विपरीत सान्यता 
का भाव ही चालू रख कर अन्य अनेक प्रकार की नवीन विपरीत मान्य- 
ताशओ्ोंको ग्रहण करत। है| अपनो विचार शक्तिके दुरुबयोगसे तीब् विप- 
रात मान्यता वाले जीवोंकी पंगतिमें आकर अनेक प्रकार की नई २ 
बिपरीत सान्यताओंको ग्रहण करता है | इसप्रकर विचार शक्तिके विकास 
होने पर जो नवीन विपरीत मान्यता ग्रहण की जाती है उसे ग्रद्दीत मिथ्या- 
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त्व कहते हैं | उसके मुरूिय तीन प्रकार हें-देवमूढ़ता, गुरुमूढ़ता, और 
घममूढ़ता अर्थात्‌ लोकमूढ़ता । 

देवमूहता-अज्ञानी, रागी, द्रंपीको देवके रूपमें मानता, कोई बढ़ा 
कहा जाने बाला आदमी क्रिसी २ कुदेबको देव मानता हो इसलिये म्वबयं 
भी उस कुदेवकी मानना और उससे कल्याण मानकर उसकी पूजञा-बंद- 
नादि करना तथा अन्य लोकिक लाभादिकी आक्ांक्षासे अनक प्रकारके 
कुदेबादिकों मानना सो देवमृढ़ता है । 

गुरुमूढता-- जिस कुठुम्बमें जन्म हुआ है उस कुटुम्बरम मान ज्ञान 
बाले कुनज्ञ गुरको समझे बिना मानना, अज्ञ।नीका गुरूरूपमें मानना अथबा। 
गुरुका स्वरूप सग्रंथ मानना सो गुरू सर्वबी महा भूल यानी गुमुसूड़ता हैं । 

धममृहता - ( लोक मृढ़ृता )--हिंसा भावमें घम मानना सो धम 
मूढ़ता है | बास्तवमें जैस पापमें आत्माकों हिंसा है बेस पुर्यमें भी आत्मा 
की हिंसा द्वोवी है; इसलिये पुर्यमें घम मानना भी बममूढ्ता है। तथा 
धर्म मानकर नदी इत्यादिमें स्नान करना, पशु हिंसामे धम मानना इत्यादि 
सब धम्म संबंधी भूल है | इस लोक मृढता कहते है. । 

-- ग्रहीत मिथ्यात्व तो छोड़ा किन्तु -- 

यह तत्रवा महा भूल जीवके लिय बहुत बड़ी हानिका कारण है । 

म्वयं जिस कुक्षमं जन्म लिया दे उस कुलमें मान जान वाले देव 
गुरु, घम कदाचित्‌ सच्च हों और उन्हें स्वयं भी मानता हों। किन्तु ज़बतक 
स्वयं परीक्षा करके उनकी सत्यताका-निश्चय नहीं ऋर लता तबतक गुहीत 
मिथ्यात्व नहीं छूटता । ग्रहात मिथ्यात्वकाो छोड बिना जीवके बम सममन 
की पात्रता ही नहीं आती | 

प्रश्न “इन दो प्रकारके मिथ्यात्वॉरमेंस पहले कौनसा मिथ्यात्व दूर 
द्ोता है ? 

उत्तर--पहले गुद्दात मिथ्यात्व दूर होता है। गृदीत मिथ्यात्वक्रे 
दूर किये बिना किसी भी जीवके अगृहीत सिथ्वात्त दूर नहीं हैं। सकता । 
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हां किसी तीन पुरुपार्थी पुुषके यह दोनों मिथ्यात्व एक साथ भी दूर दी 
जाते हैं । 

जी अग्ृदीत मिथ्यात्व॒के दूर कर लेता है उसके गृहीत मिश्यात्व 
तो दूर हो ही जाता है; किन्तु ग्रहीत मिथ्यात्वके दृर हो जानेपर भी अनक 
जीवोंके ऋग्र॒हीत सिथ्यात्व दूर नहीं होता । कुगुरु. कुदेंव ओर कुशाशस्र तथा 
लीकिक मूदृताका मान्यताका त्याग करके एवं देव, गुरू शाम्प्रक पहचान 
कर जीवन व्यावहारिक म्थूलन भूलका (गृहीत मिथ्यात्वका ) त्याग तो 
अनक बार किया, ओर असत्‌ निर्मित्तोंका लक्ष छोड़कर सत्‌ निमित्तोंके लक्ष 
से व्यवद्यार शुद्धि का, परन्तु अनादिकात्स चछा आई अपनी आत्म 
संबंधी महा भूलका जावन कभी दूर नहीं किया | यह अनादिकालीन अग्र- 
हीत मिथ्यात्व आत्माकी यथाथ समभके बिना दूर नहीं हो सकता | 

गूहात मिस्यात्वका त्याग करके ओर द्रव्यलिंगी साधु होकर अनंत 
बार निर तिचार पंच महात्रत यात्तन किये किन्तु मद्दाव्॒तकी क्रियास और 
गागस घम मान लिया, इसलिये उसको मद्दा भल दूर नहीं हुई और संसार 
में परिश्रमणा करता गहा । 

सच्च निमित्तोंकों स्वीकार करके व्यावहारिक अखत्यका त्याग तो 
किया किन्तु अपन निर।लंबी चतन्य स्वरूप अः्त्मको स्वीकार नहों किया. 
इसलिये निश्चयक्रा असत्य दर नहीं टुआ । आत्म स्वरूपकी खबर न हें।नेसे 
निमित्तके लक्षस--शुध् रगस-देंव गुरू शाखसे अज्ञानी ज्ञाभ मानता है, 
यह पराश्रितताका अनाविकालीत ब्र० मृन्मेंस दूर नहीं हुआ, इसलिये 
सृच्तम मुलरूप अगुदीत मिथ्यात्व दर नहीं हुआ । आत्मप्रतीतिके बिना थोड़े 
समयक लिये ग्रह त मध्यात्वकी दूर करके शुभ रागके द्वारा स्वगंमें नोबे 
ग्रवेच% तक गया, किन्तु मूलसें विपरीत मान्यताका सद्भाव होनेसे रागसे 
लाभ म।नऋर ओर देव पदमें सुल्ल सानकर बांस परिभ्रमण करता हुआ 
तीत्र अज्ञानके कारगर एकन्द्रिय-निमादका तुन्छु दशामें अनंतकाल तक अ- 
नन्‍त दुःख प्राप्त किया । अपन स्वरूपको सममनकी परवाह ने करनेसे आर 
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सम्यग्ज्ञानका तीत्र विरोध करनेसे निगोद दशा द्ोती है, जहां स्थुल ज्ञान 
वाले अन्य जीव उस जीबके अस्तित्व तकको रवीकार नहीं करते । 

कभी निगोद दशामें कषायकी संदता करके जीव वहांसे मनुष्य 
हुआ और कदाचित्‌ धमकी जिज्ञासासे सच्चे देव गुरु शास्त्रकों पहिचान 
कर व्यवहार मिथ्यात्वको ( ग्रद्दीत मिथ्यात्वको ) दूर किया, किन्तु आत्म 
स्वरूपको नहीं पद्टिचाना; इसलिये जीब श्रनन्तानंत कालसे चारों गतियों में 
दुःखी ही होता रहता है | यदि सच्चे देव गुरु शासत्रको पद्दिचान कर अपन 
आत्मस्वरूपका सूक्षमटष्टिसे विचार करे और स्वयं ही सत्‌ स्वरूपका निर्णय 
करे तभी जीवकी मह्दाभयंकर भूल दूर दो, सुख प्राप्त हो ओर जन्म मग्ण 
का अन्त हो । 

-- महा मिथ्यात्व कब दूर हो १ -- 

जिसे आत्मस्वरूपके यथाथे परिज्ञानके द्वारा अनादिकालीन मह्दो 
भूलको दूर करनेका उपाय करना द्वो उसे इसके लिये आत्मज्ञानी सत्‌ 
पुरुषसे शुद्धात्माका सौधा स्वरूप सुनना चाहिये ओर उसका स्वयं अभ्यास 
करना चाहिये। ध्यान रहे कि सात्र सुनते रहनेसे अग्ृहीत मिथ्यात्व दूर 
नहीं होता, किंतु अपने स्वभावके साथ मिलाकर स्वयं निर्णय करना चाहिये। 

जीव स्वयं अनन्तवार तीथंकर भगवानके समवशरणमें जाकर 
उनका उपदेश सुन आया है। किन्तु स्वाश्रय स्वभावकी श्रद्धा किये बिना 
उसे धम प्राप्त नहीं हुआ । “आत्मा ज्ञानस्वरूप है, किंतु वद्द परका कुछ भी 
कर नहीं सकता, पुए्यसे आत्माका धर्म नहीं द्वोता” ऐसी निश्चयकी सश्ची 
बात सुनकर उसे स्वीकार करनेक्ो जगह जीव इन्कार करता है कि 'यह्द 
बात अभी अपने लिये कामको नहीं है; कुछ पराश्रय चाहिये ओर पुण्य 
भी करना चाहिये; पुएयके बिना अकेला आत्मा कैसे टिक सकता है ? 
इसप्रकार अपनी पराश्रयकी विपरीत मान्‍्यताकों हृढ करके सुना । सतको 
सुनकर भी उसने उसे आत्मामें ग्रहण नहीं किया इसलिये महा मिथ्यात्त्व 
दूर नहीं हुआ | 
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प्रारंभसे ही आत्माके स्वावलम्बो शुद्ध स्वरूपकी समझ, उसकी 
श्रद्धा और उसका ज्ञान करनेका जो मार्ग है वद्द नहीं रुचा, किन्तु अनादि 
कालसे पराश्रय रुचा है, इसलिये सत्‌को सुनते हुये कई जीवोंको ऐसा 
लगता है कि अरे ! यदि आत्माका ऐसा स्वरूप मानेंगे तो समाज व्यवस्था 
कैसे निभेगी ? जब कि समाजमें रह रहे हैं तब एक दूसरेका कुछ करना तो 
चाहिये न? ऐसी पराश्नित मान्यतासे संसारका पक्त नहीं छोड़ा और 
ग्रात्माको नहीं पहिचाना । 

-- सत्यको समभनेकी आवश्यक्ता -- 

स्वाधीन सत्यको स्वीकार करनेसे जीवको कदापि द्वानि नहीं होती, 
ओऔर समाजको भी सत्य तक्त्वको माननेसे कदापि कोई हानि नहीं होगी | 
समाज अपनी अज्ञानतासे ही दुःखी है, और वह दुःख अपनी यथाथ 
समभसे ही दूर हो सकता है, इसलिये यथार्थ समझ करनी चाहिये। 
जो यह मानता है कि सथ्ी समभसे हानि होगी वह सत्यका महान अना- 
दर करता है। मिथध्यात्वका मद्दापाप दूर करनेके लिये सबप्रथम यथार्थ 
तत्त्वकी सच्ची पहचान करनेका अभ्यास करना आवश्यक है | 

स्वज्ञ वीतराग देव, निम्नंथ गुरु और उनके द्वारा कहे गये 
अ्नेकान्तमय सत्‌ शासत्रोंका ठीक निशेय करना चाहिये | रक्‍यं हितादहित 
का निर्णय करके, सत्यको समभनेका जिश्नासु द्वोकर, ज्ञानियोंसे शुद्ध 
आत्माकोी बात सुनकर विचारके द्वारा निणय करना चाहिये । यही 
मिथ्यात्वको दूग करनेका उपाय है। 

-- भगवानके उपदेशका सार -- 

प्रश्न--भगवानके उपदेशमें मुख्यतया क्या कथन होता है ? 

उत्तर--भगवान स्वयं अपने पुरुष थके द्वारा स्वरूपकी सथी श्रद्धा 
श्र स्थिरता करके पूर्ण दशाको प्राप्त हुये हैं, इसलिये उनके उपदेशमें भी 
पुरुषाथ द्वारा आत्माको रुश्ी श्रद्धा ओर स्थिरता करनेकी बात्त मुख्यतासे 
आती है । 
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भगवानके उपदेशमें नव तक्त्वोंका स्वरूप बताया जाता है। यदि 
कोई आत्मा” शुद्ध है! इसप्रकार आत्मा -आत्मा ही कहा करे तो अज्ञानी 
जीव कुछ भी नहीं समम सकेंगे; इसलिये यह समभाया जाता है कि 
भ्रात्माका शुद्ध रघभाव क्‍या है, उसकी विकारी या अविकारी दशा क्या है, 
आत्माके सुखका कारण क्या है, दुखका कारण क्या है, संसार मार्ग क्‍या है, 
नवतस्तव क्या हैं, देव, गुरु, शास्त्र क्‍या हैं, इत्यादि | किंतु उसमें आपत्माका 
स्वरूप समभनेकी मुख्यता होती है । 


-- नंव तत्व -- 


आत्माका स्वभाव तो शुद्ध द्वी है, किन्तु अवस्थामें विकारी और 
अविकारी भेद हैं | पुएय पाप बिकार है और उसका फल आसख्रव तथा बंध 
है । यह चारों ( पुण्य, पाप, आस््रव, बंध ) जीवके दुःखका कारगा हे 
इसलिये वे त्याज्य हैं । आत्मम्वरूपकों यथाथ समभकर पुण्य पापको दूर 
करके स्थिरता करना से संबर, निजरा, मोक्ष है | यह तीनों आत्माके सुर 
का कारण हैं, इसलिये वे प्रगट करन योग्य हैं । जाँव ग्वयं ज्ञानमय है, 
परन्तु ज्ञानरहित अजीव बम्तुके लक्षसे भूल करता है, इसलिये जीव- 


अजीबकी भिन्नता सममाई जाती हैं। इस प्रकार नव तत्त्वका ग्वरूप 
समभना चाहिये | 


-- द्रव्य और पर्याय -- 

आत्मा अपनी शक्तिसे त्रिकाल शुद्ध है, किन्तु उसकी वतमसान 
पर्याय बदलती रहती है । अर्थात्‌ शक्ति ग्वभा बसे म्थिर रहकर भी अबम्था 
में परिवतन होता रहता है । अवस्थामें म्व्यं अपने स्वरूपकों भूल कर 
जीव मिथ्यात्वरूप मह।भूलको उत्पन्न करता है; वह भूल अवम्धामें है; 
ओर क्योंकि अवस्था बदलती है, इसलिये वह भूल सच्ची सममकके द्वारा 
म्बयं दूर कर सकता है| अवाथा ( पर्याय ) में मूल कगर्न बाला जीव 
ग्बयं है इसलिये बह ग्वयं दी उस भूलको दूर कर सकता दे । 
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-- यथा समझ -- 

जीव अपने स्वरूपको भूल रहा है, इसलिये वह अजीवको अपना 
मानता है, ओर इसी लिये पुण्य, पाप, आखवब, बंध होता है। यथार्थ 
समभके द्वारा सम्यर्दशन प्राप्त कर लेने पर उसे अपना स्वरूप अजी बसे 
ओर विकारसे भिन्न लक्षमें आता है, ओर इससे पुण्य, पाप, आख्व, 
बंध क्रमशः दूर होकर संबर, निजरा, मोक्ष होता है। इसलिये सब प्रथम 
स्थूल और सूदम दोनों प्रकारके मिथ्यात्वकों यथार्थ सममक्े द्वारा दूर करके 
आत्मम्वरूपकी यथाथ श्रद्धा करके सम्यग्दशनके द्वारा, अपने स्वरूपके 
महा श्रमका अभाव करना चाहिये | 


-- क्रिया और ग्रहण त्याग --- 

यथाथ समभके द्वारा सम्यग्दशन ओर सम्यस्ज्ञान प्राप्त करते हा 
संवर-निजरा रूप धर्म प्रारंभ होजाता है ओर अनंत संसारके मूलरूप 
मिथ्यात्वका ध्वंस होता है । अनन्त परवम्तुओंसे अपनको हानि लाभ होता 
है, ऐसी मान्यताके दूर द्वोने पर अनन्त रागद्रघकी असत्‌ क्रियाका त्याग 
ओर ज्ञानकी सत क्रियाका ग्रहण द्वोता है। यही सब प्रथम धमको सन 
क्रिया है। इसे समझे बिना धमकी क्रिया किंचित मात्र भी नहीं हो 
सकती । देह तो जड़ है; उसकी क्रियाके साथ घर्मका कोई संबंध नहीं है । 

आत्माका म्वभाव केसा है, उसको विकारी तथा अश्रविकारी 
अबम्धा किस प्रकारकी होती है, और विकारी अवस्थाके समय कैसे 
निमित्तका संयोग होता है, एवं अविकारी श्रवस्थाके समय कैसे निमित्त 
स्त्रयं छूट जाते है-यद् सब जानना चाहिये इसके लिये स्व-परके मेद- 
ज्ञान पूवक नव तत्त्वका ज्ञान होना चाहिये | 


-- सम्यम्दशन-सम्यग्ज्ञान --- 


प्रश्न--आत्माका सम्यग्ज्ञान किस उम्रमें आर किस दशा प्रमट 
हो सकता है ? 


ब्८ 
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उत्तर-ग्रहस्थ दशामें शआ्राठ वषकी उम्रमें भी सम्यरक्ञान हो सकता 
है । गृहम्थ दशामें आत्मप्रतीति की जा सकती है| पहले तो नि:शंक सम्य- 
ग्दशन प्रगट करना चाहिये; सम्यग्दशनके होते ही सम्यग्ज्ञान हो जाता है। 
ओर सम्यग्द्शन-सम्यग्ज्ञान होने पर स्वभावके पुरुषा्थ द्वारा विकारको 
दूर करके जीब अबिकारी दशाको प्रगट किये बिना नहीं रहता। अल्प पुरु- 
पार्थके कारण कदाचित बिकार के दूर होनेमें देर लगे तथापि उसके दशेन- 
ज्ञानमें मिथ्यात्व नहीं रहता । 

“-- निश्चय और व्यवहार -- 

आत्माका यथाथ ज्ञान दोनेपर जीवको ऐसा निश्चय द्वोता है कि 
मेरा स्वभाव शुद्ध निर्दोष है तथापि मेरी अवस्थामें जो विकार और अशु- 
ड्धता है बह मेरा दोष है, वद्द मेरा वास्तविक ग्वरूप नहीं है, इसलिये बह 
त्याज्य है-हेय है । जबतक मेरा लक्ष किसी अन्य बस्तुमें या विकारमें 
रहेगा तबतक अविकारी दशा नहीं होगी; किन्तु जब उस संयोग और 
विकार परसे अ्रपने लक्षको हटाकर मैं अपने शुद्ध अविकारी ध्र्‌ व स्वरूपमें 
लक्षकोी स्थिर करूंगा तब बिकार दूर होकर अविकारी दशा प्रगट होगी । 

मेरा ज्ञान स्वरूप नित्य है ओर रागादि अनिन्‍्य है; एक रूप ज्ञान 
स्वरूपके आश्रयमें रहने पर रागादि दूर हो जाते हैं । अवस्था-पर्याय तो 
क्षणिक है, ओर बह प्रतिक्षण बदलती रहती है, इसलिये उसके आश्रयसे 
ज्ञान स्थिर नहीं रहता, किन्तु उसमें ब्ृत्ति उद॒भूत द्वोत्ती है, इसलिये अवम्धा 
का लक्ष छोड़ना चाहिये ओर त्रकालिऋ शुद्ध स्वरूप पर लक्ष स्थापित करना 
चाहिये । यदि प्रकारान्तरसे कहा जाय तो निश्चय स्वभाव पर लक्ष करके 
व्यवह्ारका लक्ष छोड़नसे शुद्धता प्रगट होती है । 

-- सम्यग्दशन का फल -- 

घारित्रकी शुद्धता एक साथ संपूर प्रगट नहीं द्वो जाती किन्तु 
क्रमशः प्रगट द्वोती है । जबतक अपूरण शुद्ध दशा रहती दे तबतक साधक 
दशा कहलाती है। यदि कोई कहे कि शुद्धता कितनी प्रगट द्ोती है? तो कहते 
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हैं कि- पहले सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञानसे जो आत्मस्वभाव प्रतीतिमें आया 
है उस स्वभावकी महिमाके द्वारा बह जितने बलपूबक रव द्रव्यमें एकाग्रता 
करता है उतनी द्वी शुद्धता प्रगट होती है । शुद्धताकी प्रथम सीढ़ो शुद्धात्मा 
की प्रतोति अर्थात्‌ सम्यग्द्शन है। सम्यर्दशनके बाद पुरुषाथके द्वारा 
क्रमशः स्थिरताको बढ़ाकर अन्तमें पूर्ण स्थिरताके द्वारा पूण शुद्धता प्रगट 
करके मुक्त हो जाता है। ओर सिद्धदशामें अक्षय अनंत आत्मसुखका अनुभव 
करता है। मिथ्यात्वका त्याग करके सम्यरूशंन प्रगट करनेका ही यह 
फल है । 
-- उत्पाद-व्यय-श्रोव्य -- 

प्रश्न -- द्रव्य त्रिकाल स्थिर रहनेबाला है, उसका कभी नाश नहीं 
होता और वह कभा भी दूसरे द्रव्यमें नहीं मिल जाता, इसका क्या आधार 
है ? यह क्यों कर विश्वास किया जाय ? हम देखते हैं कि दूध इत्यादि अनेक 
वस्तुओंका नाश हूं। जाता है; अथवा दूध ( वस्तु ) मिटकर दही ( बम्तु ) 
बन जाता है, तब फिर यह केप्ते कद्दा जा सकता है कि एक द्रव्य दूसरे 
द्रव्यम नहीं मिलता ! 

उत्तर--वस्तु म्वरूपका ऐसा सिद्धान्त है कि जो वस्तु है उसका 
कभी भी नाश नहों हं।ता, ओर जो बस्तु नहीं है उसकी उत्पत्ति नहीं द्वीती 
तथा जो बम्तु है उसमें रूपान्तर होता रहता है । अर्थात्‌ स्थिर रहकर बद- 
लना ( |'#पर04000 ७7 ७ ८7१७77० ) वम्तुका स्वरूप है। शास्त्रीय 
भाषामें इस नियमक्रो “उत्पाद ठयय ध्रौव्य युक्त सतत” के रूपमें कहा गया 
है । उत्पाद व्ययका अथ है अवस्था ( पर्याय ) का रूपान्तर ओर ध्रोव्यका 
अथ दे बम्तुका स्थिर रहना-न्यह द्रव्यका स्वभाव है। 

-- अस्ति-नास्ति -- 

द्रव्य और पर्यौयके म्वरूपमें यह अंतर है कि द्रव्य त्रिकान म्थिर 
है, बह बदलता नहीं है, किन्तु पर्याय क्षणिक्र है, वह प्रतिक्षण बदलती 
रहती है । पर्योयके चरलने पर भी द्रव्यका नाश नहीं द्वोता। द्रव्य अपने 
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स्वरूपमें त्रिकाल स्थिर है इसलिये वह दूसरेमें कमी नहीं मिलता। इसे 
अनेकांत स्वरूप कहा जाता है; अर्थात्‌ वस्तु अपने स्वरूपसे है ओर दूसरे 
स्वरूपकी अपेक्षासे नहीं है । जैसे लोददा लोहे के स्वरूपकी अपेक्षासे है किन्तु 
वह लकड़ोके स्वरूपकी अपेक्षासे नहीं है । जीव जीव स्वरूपसे है, किन्तु वह 
जड़ स्वरूपस नहीं है। ऐसा स्वभाव है इसलिये कोई वस्तु अन्य वम्तुमें 
नहीं मिल जाती, किन्तु सभी अपने-अपने स्वरूपसे भिन्न ही गहती हे । 
नित्य-अनित्य 

जीव अपने वस्तु स्वरूपसे स्थिर रहकर पर्यायकी अपेकज्ञास बदलता 
रहता है, किन्तु जीब जीव रूपमें ही बदलता है। जीवकी अवम्था बदलती 
है, इसीलिये संघार दशाक्रा नाश करके सिद्धवशा हो सकती है। ओर 
जोब ओऔर' आझजल्लानदशाका नाश करके ज्ञान दशा ही सकती है आर 
नित्य है इसलिये संसार दशाका नाश द्वो ज्ञान पर भा वह मोक्ष दशा रूपमें 
स्थिर बना रहता है। इसप्रकार वस्तु अपेक्षास नित्य और पर्यायकी अपे- 
क्षासे अनित्य समझना चाहिये | 

परमाणुमें भी उसको अवम्धा बदलती है, किन्तु किसी वस्तुका 
नाश नहीं होता | दूध इत्यादिका नाश होता हुआ दीखता है, किन्तु वास्तव में 
बह बस्तुका नाश नहीं है | दूध कहीं मूल बम्तु नहीं है, किन्तु बष्ट तो बहुत 
से परमारुओं की स्कंघरूप अवस्था है; ओर बह अवम्धा बदलकर अन्य 
दही इत्यादि अवस्था द्वो जाती द्वे, किन्तु उसमें परमारगु--बम्तु तो स्थिर 
बनी ही रद्दती है । और फिर दूध बदलकर दही हो जाता है इसलिये वस्तु 
अन्य रूप नहीं ही जाती | परमागु बम्तु है वह तो सभो अवम्ध दंमें 
परमारा रूप ही रहती है | वम्तु कभी भी अपन म्बर्पका नहीं छोड़ती । 
श्री मद्‌ राजचन्द्रजोन कहा है-- 
क्‍्यारे कोई वस्तु नो केवछ होय न नाश, चेतन पामे नाश तो कर्मा बछे तपास 
कभी किसी भी वस्तुका केवल होय न नाश, चतन पामे नाश तो किसमें मिले तपास ? 

[ आत्मसिद्धि ७० | 
जड़ अथवा चेतन किसी भो वम्तुका कभी सवंधा नाश नहीं 
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होती । यदि ज्ञानस्वरूप चेतन वस्तु नाशको प्राप्त हो तो बह किसमें जाकर 
मिल्लेगी ? चेतनका नाश होकर क्या वह जड़में घुस जाता है ? ऐसा 
कदापि नहीं हो सकता । इसलिये यह स्पष्ट है कि चेतन सदा चेननरूप 
परिणमित होता है. ओर जड़ सदा जड़ परिणमित होता है । किन्तु वम्तु 


का कभी नाश नहीं होता | 
पर्योयके बदलने पर वम्तका नाश मान लेना अज्ञान है; और यह 


मानना भी अज्ञान है कि वस्तुकी पर्यायकों दूसरा बदलवाता है। वस्तु 
कभी भी ब्रिना पर्यायके नहीं होती, और पर्याय. कभी भी वस्तुके बिना 


नहीं होती । 
जो अनक प्रकारकी अबम्थाय होती है वे नित्य स्थिग रहन बाली 
वम्तके बिना नहीं हा सकती | यदि नित्य म्थिर गहने बाला पदाथ न है तो 


ख्रवम्धा कहांसे आये ? दध, दही, मक्खन, घी इत्यादि सब अवम्धाय £, 


उसमें नित्य स्थिर रहने बाली मृल बग्तु परमाणु है। दूध इत्यादि प्योथ है 
इसलिये वह बदल जाती है, किन्तु उस किसी भी अवस्थामें परमासु अपने 
परमाणुपनको नहीं छोड़ता. क्योंकि बह वस्तु है-- द्रव्य हे | 
-- सामान्य-विशेष -- 

द्रृव्यका अथ है बम्त और वस्तकी वतंमान अवम्धाकों पर्याय 
कहते हैं । द्रव्य अंशी ( सम्पूरा वस्तु ) है और पर्याय उसका एक अंश है । 
अंशीकों सामान्य कहते हें और अशको विशेष कहते हैं। इस सामान्य 
विशेपकों मिल्लाकर वम्तुका अस्तित्व है। सामान्‍य विशेषके बिना कोई सत- 
पदार्थ नहीं होता । सामान्य ध्र्‌व है और विशेष उत्पाद व्यय है - “उत्पाद 


स्य्य प्रोव्य युक्त साल! । 
जो वस्त एक समयमें है बह वम्त त्रिकाल है, क्‍योंकि वस्त॒का नाश 


नहीं होता किंतु रूपान्तर द्वोता है । बस्त अपनो शक्तिसे ( सत्तासे-अस्तित्व 
से ) स्थिर रहती है, उसे कोई पर बम्त सहायक नहीं होती यदि इसी नियस 
को सरल भाषामें कहा जाये तो -एक द्रव्य दुसरे द्रव्यका कुछ भी नहीं 
कर सकता | ह 


रे 
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-- अन्‍न्तमें -- 
प्रशत--यह्‌ सब किस लिए समभना चाहिये ? 

उत्तर-अनादिकालसे चले आये हुए अनंत दुःखके कारण एवं मह्दा 
पाप रूप मिथ्यात्वको दूर करनेके लिए यह सब समझना आवश्यक हे। 
यह समझ लेनेपर आत्म स्वरूपकी यथाथ पद्विचान हो जाती है ओर सम्य- 
कदशन प्रगट हो जाता है तथा सच्चा सुख प्रगट हो जाता है, इसलिये इसे 
ठीक २ समभकनेका प्रयत्न करना चाहिए। 
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४३ धमकी पहली भूमिका भाग ३ 


[ आत्मस्वरूपकी विपरीत मान्यताको मिथ्यात्व कद्दते हैं; 
मिथ्यात्व ही सबसे बड़ा पाप है और वही हिंसा है; उसे अ।त्माकी यथार्थ 
समभके द्वारा दूर किया जा सकता है | यथ।र्थ समझके होने पर ही धर्म 
की सत्त्‌ क्रिया प्रारंभ होती है और अधमंरूपी असत्‌ क्रियाका नाश होता 
है । यथार्थ सममके द्वारा बालक, युवक वृद्ध और सभी जीव सम्यग्दशंन 
प्राप्त कर सकते हैं, इसलिये बस्तुस्वरूपकी यथाथ समम प्राप्त करनी 
चाहिये । वस्तुम्बरूपका वशुन करते हुये नव तत्त्व, द्रव्य-पर्योय, निश्चय-- 
व्यवहार, उत्पाद-ठयय-प्रोव्य, अम्ति-नास्ति, नित्य--अनित्य, सामान्य-- 
विशेष इत्यादिका स्वरूप संक्षेपमें बता चुके हैं। अब छह द्रव्योंक्रों विशेष- 
तया सिद्ध करके वस्तु म्वरूप सम्बन्धी विशेष ज्ञातव्य कुछ बातें बताई 
जाती हैं और अ्रन्तमें उसका प्रयोजन बतल्ाकर यह विपय समाप्त किया 


जाता है ] 
जे ८ कु 
-- वस्तुके अस्तित्वका निशंय -- 

प्रश्न--यह कहद्दा है कि आत्मा ओर परमारु वम्तु हैं परन्तु यदि 
परमाणु वस्तु हों तो वे अ्रखिंसे दिखाई क्यों नहीं देते ? ओर आत्मा भी 
आंखोंसे क्‍यों नहीं दिखाई देता ? जो वस्तु है बह आंखोंसे दिखाई देनी 
चाहिये? 

उत्तर--यह सिद्धान्त ठीक नहीं है कि जितना आंखसे दिखाई दे 
उत्तना माना जाय। यह मान्यता भी उचित नहीं है कि आखोंसे दिखाई 
देन पर ही कोई चीज वस्तु कददलाती है । वम्तु आंखोंसे भले हो दिखाई 
नदे किंतु ज्ञानमें तो मालूम होती ही है। एक प्रथक्‌ रजकण ( परमार ) 
आंखोंसे दिखाई नहीं दे सकता झ्ितु ज्ञानके द्वारा उसका निश्चय किया जा 
सकता है । जैसे पानी ओक्सीजन ओर दह्वाईड्रोजनके एकत्रित होने पर 
बनता है कितु ओकसीजन और द्वाईड्रोइन ओर उसमें पानीकी शक्ति 
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आंखोंसे दिखाई नहीं दती तथापि बह्द ज्ञानके द्वारा जाना जा सकता है; इसी 
प्रकार अनेक परमाणु एकत्रित होकर सोना, लकड़ो, कागज इत्यादि रृश्य- 
मान स्थूल पदार्थके रूपमें हुये हैं जिनसे परमाणुक्रा अस्तित्व निश्चित्‌ हो 
सकता है । जितने भी स्थूल पदार्थ दिखाई देते हैं वे सब परमारुकी जाति 
के ( अचतन वर्णादि युक्त ) ज्ञात होते हैं; उसका अन्तिम अंश परम--अगु 
है। इससे निश्चित हुआ कि आंखस दिखाई न देने पर भी परमाणुका 
नित्य अस्तित्व ज्ञानमें प्रतीत होता है । 

यदि ऐसा कद्दा जाय कि हम तो उतना ही मानते है जितना आंख्बों 
से दिखाई देता है-अन्य कुछ नहीं मानते तो हम इसके समाघानार्थ यह 
पूछते हें कि क्‍या किसीने अपने सात पीढ़ों पहलेके बापकों अपनी आंखों 
से देखा है? आंगखोंसे न देंखने पर भी सात पीढ़ी पूत्र बाप था यद्द 
समानता है या नहों ? बत्त मानमें म्वयं है ओर अपना बाप भी है इसलिये 
सात पीढ़ी पूवक्रा बाप भी था इसप्रकार आँखोंसे दिखाई न देन पर भी 
निःशंकतयः निश्चय करता है; उसमें ऐसी शंका नहीं करता कि “मेंने अपने 
सात पोढ़ों पूबके परिताको आंखोंसे नहीं देखा इसलिये वे द्वोंगे या नहीं !” 
वम्तुका अस्तित्व श्रांखोंस निश्चित नहीं होता किंतु ज्ञानसे हा निश्चित हाता 
है ओर इसप्रकार जानने वाला ज्ञान भी प्रत्यक्ष ज्ञानके समान ही प्रमाण- 
भूत है । 

जो वस्तु बतमान अबम्धाका धाग्गा कर रही है बह वम्तु जिकाल 
म्थाई अवश्य द्वोती है यदि त्रिकालिता न हो तो उसकी वतमान अबस्था भी 
न हो सके | उसकी जो वतंमान अवम्धा ज्ञात होती है बह बम्तुका त्रिकाल 
अस्तित्व प्रगट करती है । बतमानमें परमाणुकी अवस्था टोपोके रूपमें है 
वह यह प्रगट करती है कि हम पहले कपास, सूत इत्यादि अवम्धा रूपमें 
थे ओर भविष्यमें धूल, अन्य इत्यादि अवस्था रूप रहेंगे | इसप्रकार वतमान 
अवस्था वस्तुके त्रिकाल अस्तित्वकों घोषित करती है । अब यहां यह विचार 
करना चाहिये कि दूध बदलकर दही बन जाता है; दही बदलकर सक्‍्खन या 
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घीके रूपमें होजाता है ओर घो बदलकर विष्टामें रूपांतरित होजाता है; उसमें 
मूल स्थिर रहने वाली कौनसी वस्तु है जिसके आाधारसे यह्द रूपान्तर हुआ 
करते हैं ? विचार करने पर मालूम द्वोगा कि नित्य स्थाई मूल बस्तु परमाणु है 
ओर परमार वस्तुके रूपमें नित्य स्थिर रहकर उसकी अवस्थामें रूपान्तर होते 
रहते हैं। इसप्रकार सिद्ध हुआ कि दृष्टिगोचर न हो सकने पर भी परमार 
वस्तु है । 

जैसे परमाणुका अस्तित्व ज्ञानके द्वारा निश्चित किया जा सकता 
है उसीप्रकार आत्माका अस्तित्व भी ज्ञानके द्वारा निश्चित किया जा सकता 
है। यदि आत्मा न हो तो यह सब कोन जानेगा ? “आत्मा नहीं है” ऐसी 
शंका भी आत्माके अतिरिक्त दूसरा कौन कर सकता है? आत्मा है और 
“है? के लिये वह त्रिकाल स्थाई है । 

आत्मा जन्मसे मरण तक ही नहों होता किंतु बह त्रिकाल द्वोता 
है । जन्म और मरण तो शरीरके संयोग और वियोगकी अपेक्षासे हैं । 
यदि शरीरकी अपेक्ताको अलग कर दिया जाय तो जन्म मरण रहित 
आत्मा लगातार त्रिकाल है वास्तवमें आत्माका न तो जन्म दोता है ओर 
न मरण द्ोता है। आत्मा सदा शाश्रत अविनाशी वस्तु है श्रात्मा बस्तु 
ज्ञान स्वरूप है, वह निजसे ही है; वह शरीर इत्यादि अन्य पदार्थोस 
स्थिर नहीं है अथोत्‌ आत्मा पराधीन नहीं है। आत्मा कर्माधीन नहीं है 
किंतु स्वाधीन है । 

-- जीव और अजीव -- 

आत्मा केसा है?! यद्द प्रश्न उपस्थित होते ही इतना तो निश्चित 
दो ही गया कि आत्मासे विरुद्ध जांतिके अन्य पदाथ भी हैं और उनसे 
इस आत्माका अस्तित्व भिन्न है। अर्थात्‌ आत्मा है; आत्माके अतिरिक्त 
पर वस्तु है और उस परवस्तुसे आत्माका स्वरूप भिन्न है; इसलिये यद्द भी 
निश्चित होगया कि आत्मा पर वस्तुका कुछ नहीं कर सकता । इतना यथार्थ 


सममभ लेने पर द्वी जीव ओर अजीवके अस्तित्वका निश्चय करना कहलाता है। 
२६ 
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जीव स्वयं ज्ञाता स्वरूप है ऐसा निश्चय करने पर यह भी स्वतः 
निश्चय द्दोगया कि जीवके अतिरिक्त अ्रन्यपदार्थ ज्ञाता स्वरूप नहीं हैं । 
जीव ज्ञाता है-चेतन स्वरूप है इस कथनका कारण यह दै कि श्ञातृत्वसे 
रहित-अचेतन अजीव पदाथे भी हैं। उन अजीव पदार्थोसे जीबकी 
भिन्‍नताको पद्दचाननेके लिये ज्ञाठृत्वके चिहसे (चेतनताके द्वारा) जोवको 
पहचान कराई है। जीवके अतिरिक्त अन्य किसी भी पदार्थमें ज्ञाठृत्व 
नहीं है । 

इससे जीव ओर पअजीव नामक दो प्रकारके पदार्थोंका श्रस्तित्व 
निश्चिद्‌ हुआ | उनमेंसे जीव द्रव्यके सम्बन्धमें अभी तक बहुत कुछ कहा 
जा चुका है। अजीब पदार्थ पांच प्रकारके हैं-पुदूगल, धम, अधमे, 
अ्राकाश, और काल | इसप्रकार छुद्द द्वव्यों ( जीव, पुदूगल, घम, अधम, 
आकाश और काल ) में से मात्र जीव ही ज्ञानवान है; शेष पांच ज्ञान 
रहित हैं।वे पांचों पदार्थ जीवसे विरुद्ध लक्षण वाले हैं इसलिये उन्हें 
अजीव? अथवा जड़ कहा गया है। 

छह द्रव्योंकी विशेष सिद्धि 
१--२ जीव द्रव्य ओर पुद्गल द्रव्य 

जो स्थूल पदाथ हमें दिखाई देते हैं उन शरीर, पुस्तक, पत्थर, 
लकड़ी इत्यादिमें ज्ञान नहीं है श्र्थात्‌ वे अजीब हैं | उन पदार्थोंक्रो तो 
अज्ञानी जीव भी देखता है। उन पदार्थोम्में कमी बेशी होती रहती है अ- 
रथात्‌ वे एकत्रित होते हैं और प्रथक्‌ द्वो जाते हैं । ऐसे दृष्टि गोचर द्वोने वाले 
पदार्थोकों पुदूगल कहते हैं | रूप, रस, गंध, और स्पश पुदूगल द्रव्यके गुण 
हैं; इसलिये पुदूगल द्रव्य काला-सफेद; खट्दा-मौठा; सुगन्धित-दुर्गन्धित 
ओर हल्का-भारी इत्यादि रूपसे जाना जाता है। यह सब पुद्गलके द्वी गुण 
हैं। जीव काला-गोरा, या सुगन्धित-दुर्गन्धित नहीं होता; जीव तो ज्ञान- 
वान दै | शब्द टकराता है अथवा बोला जाता है; यह सब पुदूगलकी ही 
पर्याय है। जीब उन पुदुगलोंसे भिन्न है। लोकमें अज्ञानी बेहोश मनुष्य 
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से कहा जाता है कि-तेरा चेतन कहां उड़ गया हद ? अर्थात्‌ यह शरीर 
तो अ्रज्जीव है जो कि जानता नहीं है किन्तु जाननेवाला ज्ञान कद्दां चला 
गया ? अर्थात्‌ जीव कहां गया | इससे जोव ओर पुदूगल इन दो द्रव्योंकी 
सिद्धि होगई । 
३-धर्म द्रव्य 

इस धस द्रव्यकों जोब अव्यक्तहूपले स्वीकार करता है। छद्दों 
द्रञ्यों का अस्तित्व स्वोकार किये बिना कोई भी व्यवद्वार नहीं चल्न सकता । 
अआने-जाने और रहने इत्यादिमें छट्दों द्ृव्योंका अस्तित्व सिद्ध हो जाता है । 
राजकोटसे सोनगढ़ आये? इस कथनमें धम द्रव्य सिद्ध द्वोजाता है। 
राजकोटसे सोनगढ़ आनेका अथ यह है कि जीब और शरीरके परमारणुओं 
को गति हुई, एक क्षेत्रसे दूसरा क्षेत्र बदला ! अब इस क्षेत्र बदलनेके कार्य 
में निमित्त द्रठय किसे कहोगे ? क्योंकि यह नियम सुनिश्चित है कि प्रत्येक 
कायमें उपादान और निमित्त कारण अवश्य द्वोता है। अब यहां यह 
विचार करना है कि जीव और पुदुगलोंके राज़कोटसे सोनगढ़ आनेमें 
कौनसा द्रव्य निमित्त है । पहले तो जीव और पुदूगल दोनों उपादान हैं, 
निमित्त उपादानसे भिन्न होता है, इसलिये जीव अथवा पुदूगल उस 
क्षेत्रांतरका निमित्त नहीं हो सकता । काल्द्रव्य परिणमनमें निमित्त होता 
है अर्थात्‌ वद्द पर्यायके बदलनेमें निमित्त है, इसलिये काल द्रव्य क्षेत्रांतर 
का निमित्त नहों है | आकाश द्रव्य समस्त द्रव्योंको रहनेके लिये स्थान 
देता है । जब हम राजकोटमें थे तब जीव ओर पुदूगलके लिये आकाश 
निमित्त था और सोनगढ़में भी वद्दी निमित्त हे, इसलिये आकाशको भी 
क्षेत्रान्तरका निमित्त नद्टीं कह्ा जा सकता । इससे यह सुनिश्चित है कि 
क्षेत्रांतर रूप कायका निमित्त इन चार द्रव्योंके अतिरिक्त कोई अन्य द्रव्य 
है | गति करनेमें कोई एक द्रव्य निर्मित्तहप है किन्तु वह द्रव्य कौनसा है, 
इस सम्बन्धमें जीवने कभी कोई विचार नहीं किया इसलिये उसे इसकी 
कोई खबर नहीं है। ज्षेत्रान्तरित द्वोनेमें निमित्तरूप जो द्रव्य दे उस 
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द्रव्यको 'धम द्रव्य” कद्दा जाता है । यह द्रव्य अरूपी है ज्ञान रहित है । 
४-अधमे द्रव्य 

जैसे गति करनेमें धमम द्रव्य निमित्त है उसी प्रकार स्थिति करनेमें 
उससे विरुद्ध अधम द्रव्य निमित्तरूप है। “राजकोटसे सोनगढ़ आकर 
स्थित हुये,” इस स्थितिमें निमित्त कौन है ? स्थिर रहनेमें आकाश निमित्त 
नहीं हो सकता, क्योंकि उसका निमित्त तो रहनेके लिये है, गतिके समय 
भी रहनेमें आकाश निमित्त था इसलिये स्थितिका निमित्त कोई अन्य द्रव्य 
होना चाहिये, और वह द्रव्य अधम द्रव्य! है। यह द्रव्य भी अरूपी और 
ज्ञान रहित है । 

3-आकाश दृव्य 

हर एक द्रव्यके अपना स्वक्षेत्र होता है, वह निश्चय क्षेत्र है, जद्दां 
निश्चय द्योता है वहां व्यवद्दार होता है, जो ऐसा न होय तो अल्पज्ञप्राशी 
को सममकाया नहीं जा सकता। इसलिये जीव, पुदूुगल, धर्मास्तिकाय, 
अधर्मास्तिकाय तथा कालाणुबोंके रहने का जो व्यवहार क्षेत्र वह आकाश 
है, उस आकाशमें अवगाहन हेतु गुण दहोनेसे उसके एक प्रदेशमें अनंत 
सूच्म रजकण तथा अनंत सूक्ष्म स्कंध भी रद्द सकते हैं, आकाश क्षेत्र है 
और अन्य पांच द्रव्यक्षेत्रो हैं | क्षेत्र, क्षेत्री से बड़ा होता है इसलिये एक 
अखंड आकाशके दो भाग हो जाते हैं, जिसमें पांच क्षेत्री रहते हैं बह लोका- 
काश है ओर बाकी का भाग अलोकाकाश है । 

आकाश! नामक द्रव्यको लोग अव्यक्त रूपसे स्वीकार करते हैं 
“झमुक मकान इत्यादि स्थानका आकाशसे पाताल तक हमारा अधिकार 
है” इसप्रकार दस्तावेजोंमें लिखवाया जाता है, इससे निश्चित हुआ कि 
झाकाशसे पाताल रूप कोई एक वस्तु है। यदि आकाशसे पाताल तक 
कोई वस्तु दे ही नहीं तो कोई यह केसे लिखा सकता है कि आकाशसे 
पाताल तक मेरा अधिकार है ? बस्तु है इसलिये उस पर अपना अधिकार 
माना जाता है। अकाशसे पाताल तक कहनेमें उस सब व्यापी वस्तुको 
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आकाश द्रव्य” कहा जाता है। यह द्रव्य ज्ञान रद्दित है और अरूपी दै। 
उसमें रूप, रस, गंध इत्यादि नहीं है । 
६-कालद्रव्य 

लोग दस्तावेजमें यह लिखवाते हैं कि “यावत्‌ चन्द्र दिवाकरो-- 
अर्थात्‌ जब तक सूर्य ओर चन्द्रमा रहें तब तक हमारा अधिकार है।” 
यहां पर काल्द्रव्यको स्वीकार किया गया है। बतमान मात्रके किये ही 
अधिकार द्वो सो बात नहीं है किन्तु अभो काल आगे बढ़ता जा रहा है 
उस समस्त कालमें मेरा अधिकार है | इस प्रकार काल द्रव्यको स्वीकार 
करते हैं | लोग कहा करते हैं कि हम और हमारा परिवार सदा फलता 
फूलता रहे इसमें भी भविष्य कालको स्वीकार किया है। यहां तो मात्र 
काल द्रव्यको सिद्ध करनेके लिये फलने फूलने की बात है, फलते फूलते 
रहने की भावना तो मिथ्यारृष्टि की ही है । लोग कहा करते हैं कि हम तो 
सात पीढ़ीसे सुखी रहते आ रहे हैं, इसमें भी भूतकालको स्वीकार किया 
है | भूत, भविष्यत और बतंमान इत्यादि सभी प्रकार 'काल द्रव्य की 
व्यबह्यार पर्याय हैं | यह काल द्रव्य भी अरूपी है ओर ज्ञान रहित है | 

इसप्रकार जीव, पुदूगल, धम, अधम, आकाश और काल इन छद्द 
द्रव्योंकी सिद्धि को गई है | इनके अतिरिक्त अन्य सातवां कोई द्रव्य है ह्वी 
नहीं | इन छुट्द द्रव्योंमें से एक भी द्रव्य कम नहीं है, ठीक छह द्वी हैं, ओर 
ऐसा माननेसे ही यथाथ बस्तुकी सिद्धि होती है। यदि इन छंद्द द्र॒व्योंके 
अतिरिक्त कोई सातवां द्रव्य हो तो उसका काये बताइये | ऐसा कोई काये 
नहीं है जो इन छह द्रव्योंसे बाहर हो, इसलिये यह सुनिश्चित है कि कोई 
सातवां द्रव्य है द्वी नहीं । और यदि इन छंद द्रव्योंमेंसे कोई एक द्रव्य कम 
हो तो उस द्रव्यका काय कौन करेगा ? छूट द्रव्योंमेंसे एक भी ऐसा नहीं 
है जिसके बिना विश्वका निमय-ज्यवहार चल सके | 

(१) जीव---इस जगतमें अनंत जीव हैं, जीव जानपने चिह्न 
( विशेष गुण ) के द्वारा पद्दिचाना जाता है; क्योंकि जीवके अतिरिक्त किसी 
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भी पदाथर्थमें ज्ञाठृत्व नहीं है । जो अनंत जीव हैं वे एक दूसरेसे बिल्कुल 
भिन्न हैं। 

(२) पुद्ल--इईस जगतमें श्रनन्तानन्त पुट्ल हैं; वे रूप, रस, 
गंध, स्पशके द्वारां पहचाने जाते हैं, क्योंकि पुदूगलके अतिरिक्त अन्य किभी 
भी पदार्थमें रूप, रस, गंध, स्पश नहीं द्ोते । इन्द्रियोंके द्वारा जो भी दिखाई 
देता है वह सब पुद्ल द्रव्यसे बने हुये रकंघ हैं । 

(३) धर्म --यहां धर्मका अथ आत्माका धम नहीं है, किन्तु 
धर्म नामका प्रथक्‌ द्रव्य है। यहद्द द्रव्य एक अखंड द्रव्य है जो समस्त लोक 
में विद्यमान हैं । जीब और पुदूगलोंके गति करते समय यह द्रव्य निमित्त 
रूप पहचाने जाते हें । 

(४) अधमं--यहां अधघमंका अर्थ पाप अथवा आत्म।का दोष 


नहीं है किन्तु 'अधम” नामका स्वतंत्र द्रव्य हे । यद्द एक अखंड द्रव्य है जो 
कि समस्त ज्ञोकमें बिद्यमान है। जब जीव ओर पुद्गल गति करते रुक जाते 
हैं तब यह द्रव्य उस स्थिरतामें निमित्त रूप पहिचाने जाते हैं । 

( ५ ) आकाश---यद्द एक अखंड सब व्यापक द्रव्य है। यह 
समस्त पदार्थोंको स्थान देनेमें निमित्त रूप पहजाने जाते हैं। इस द्रव्यके 
जितने भागमें अन्य पांच द्रव्य रहते हैं उतने भागको 'लोकाकाश? कद्दते हैं 
ओर जितना भाग पांच द्रव्योंसे रहित-खाली होता है उसे अलोकाकाश 
कहते हें । जो खाली स्थान कद्दा जाता है उसका अथ मात्र आकाश द्रव्य 
होताहे । 

( ६ ) काल--ऋल द्रव्य अखंख्य हैं | इस लोकमें असंख्य प्रदेश 
हें, उस श्रत्येक प्रदेश पर एक एक काल द्रव्य स्थित है। जो असंख्य कालारु 
हैं वे सब एक दूसरेसे प्रथक्‌ हैं यह्द्‌ द्रव्य वस्तुके रूपांतर ( परिवतन ) होने 
में निमिक्ता रूप पहचाने जाते हैं । 

इन छह्द द्रव्योंको सवज्ञके अतिरिक्त अन्य कोई भी प्रत्यक्ष नहीं 
जान सकता । स्ज्ञदेवने दी इन छह द्रव्योंक्रों जाना हे ओर उन्होंने उनका 
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यथार्थ स्वरूप कहा है, इसलिये स्वेश्षके सत्य मार्गके अतिरिक्त भ्रन्य कहीं 
भी छह्द द्रव्योंका स्वरूप नहीं पाया जा सकता, क्योंकि अन्य अपूण जीव उन 
द्रव्योंको परिपूर्ण नहीं जान सकते इसलिए छट्द द्रव्योंके स्वरूपको यथार्थतया 
समभाना चाहिये। 


-- टोपी के उदाहरण से छह द्रव्यों की सिद्धि -- 


देखिये, यद्द बस्न निर्मित टोपी अनंत परमाणु एकत्रित होकर बनी 
है और उसके कट जाने पर-छिन्न भिन्न हो जाने पर परमाणु प्रथक्‌ हो 
जाते हैं । इस प्रकार एकत्रित होना और प्रथक्‌ द्वोना पुद्र॒क्षका स्वभाव है। 
यह टोपी सफेद है, कोई काली, पीज्ञी और लाल रंगकी भी होतो है, रंग 
पुद्टल द्रव्यका चिन्ह है इसलिये जो दृष्टिगोचर होता है वह्द पुद्टल द्रव्य है। 
“यह टोपी है, पुस्तक नहीं? ऐसा जानने वाला ज्ञान है और ज्ञान जीवका 
चिन्ह है, इससे जीव भी सिद्ध होगया । 


अब यह विचार है कि टोपी कहां है ? यद्यपि निश्ययसे तो टोपी 
टोपीमें ही है परन्तु टोपी टोपीमें दी है ऐसा कहनेसे टोपीका बराबर ख्याल 
नहीं श्रा सकता, इसलिये निरम्मित्तके रूपमें यह कहा जाता है कि अमुक 
जगह पर टोपी स्थित है । जो जगह है वह आकाश द्रव्यका अमुक भाग 
है, इसप्रकार आकाश द्रव्य सिद्ध हुआ | 


ध्यान रहे, अब इस टोपीकी घढ़ी की जाती है । जब टोपी सीधी 
थी तब आकाशमें थी और उसकी घड़ी हो जाने पर भी बह शआकाशमें 
ही है, इसलिये आकाशके निमित्तसे टोपीकी धड़ी का होना नहीं पहचाना 
जा सकता | तब फिर टोपीकी घढ़ी होनेकी जो क्रिया हुई है उसे किस 
निमित्तसे पहचानोगे ? टोपीकी घड़ी होगई इसका अथ यह है कि पहले 
उसका क्षेत्र लम्बा था और वह अब अल्प क्षेत्रमें समा गई है। इसप्रकार 
टोपी ज्षेत्रान्तरित हुई है और उस ज्षेत्रान्तरके होनेमें जो वस्तु निमित्त है 
वह धरम द्रव्य है| 
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अब टोपी घढ़ी द्दोकर ज्यों की त्यों स्थिर पढ़ी है उसमें कोन 
निभित्त है ? आकाश द्रव्य तो मात्र स्थान दानमें निमित्त है टोपीके चलने 
अथवा स्थिर रहनेमें आकाश निमित्त नहीं है । जब टोपीने सीधी दशामें 
से टेढ़ी दशा रूप द्दोनेके लिये गमसन किया तब धर्म द्रव्यका निमित्त था, 
तो अब स्थिर रहने की क्रियामें उससे विपरीत निमित्त होना चाहिये। 
गतिमें धर्म द्रव्य निमित्त था और अब स्थिर रहनेमें अधर्म द्रव्य निमित्त 
रूप है। पहले टोपी सीधी थी, अश्रब घड़ी वाली है और अब वह श्रमुक 
समय तक रहेगी-जहां ऐसा जाना वहां काल” सिद्ध द्दोगया। भूत, 
भविष्यत, वतंमान अथवा नया-पुराना-दिन-घंटे इत्यादि जो भी भेद 
दोते हैं वे सब किसी एक मूल वस्तुके बिना नहीं ह्वो सकते हें। 
उपयु क्त सभी भेद काल्न द्रव्यके हैं। यदि काल द्रव्य न हो तो नया-- 
पुराना पहले-पीछे इत्यादि कोई भी प्रवृत्ति नहीं हो सकती इससे काल 
द्रव्य सिद्ध दोगया । 

इन छह द्रव्योंमेंसे यदि एक भी द्रव्य न द्वो तो जगत व्यवद्दार 
नहीं चल सकता | यदि पुदूगल नहीं द्वो तो टोपी नद्दीं हो सकती, यदि 
जीव न हो तो टोपीका अस्तित्व कोन निश्चित करेगा ? यदि आकाश न 
हो तो यह नहीं जाना जा सकता कि टोपी कहां है। यदि धर्म द्रव्य और 
अधम द्रव्य न हों तो टोपीमें होने वाला परिवर्तन ( क्षेत्रान्तर और स्थि- 
रता ) नहीं जाना जा सकता । यदि काल द्रव्य न द्वो तो पहले” जो टोपी 
सीधी थी वही अब?” घढ़ी वाली हे-इस प्रकार पहले टोपीका अ्रस्तित्व 
निश्चित नहीं हो सकता, इसलिये टोपीको सिद्ध करनेके लिये छुट्दों द्वव्योंको 
स्वीकार करना होता है | विश्वकी किसी भी एक वम्तुको स्वीकार करने पर 
व्यक्त रूपसे अथवा श्रव्यक्त रूपसे छाट्टों द्रव्योंकी स्वीकृति हो जाती है । 

मानव शरीरको लेकर छह द्रव्योंकी सिद्धि 

यह दृष्टिगोचर होनेबाला शरीर पुदूगल निर्मित है, और इस 

शरीरमें जीव रहता है | जीव और पुदूगल एक द्वी आकाश-स्थलमें रहते 
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हैं तथापि दोनों भिन्न हैं | जीवका ज्ञाता स्वभाव है। ओर पुदूगल निर्मित 
यह शरीर कुछ भो नहीं जानता। यदि शरीरका कोई अंग कट जाय 
तथापि जीवका ज्ञान नहीं कट जाता, जीव तो सम्पूण बना रहता है 
क्योंकि जीव और शरीर सदा भिन्न हैं। दोनोंका स्वरूप भिन्न है और 
दोनोंका प्रथक्‌ काय है। यह जीव और पुदूगल स्पष्ट हैं। जीव और 
शरीर कह्दां रहते हैं ? वे अमुक स्थान पर दो चार या छद्ट फुटके स्थानमें 
रहे हैं, इसप्रकार स्थान अ्रथवा जगहके कद्दने पर आकाश द्रव्य” सिद्ध 
हो जाता है। 


यह ध्यान रखना चाहिये कि जहां यद्द कहा जाता है कि जीव 
ओर शरीर आकाशमें रह रहे हैं वहां वास्तवमें जीव, शरीर और आकाश 
तीनों स्वतंत्र प्रथक्‌ २ हैं, कोई एक दूसरेके स्वरूपमें घुस नहीं जाता। जीव 
तो ज्ञाता स्वरुपमें ही विद्यमान है | रूप, रस, गंध इत्यादि शरीरमें द्वी हैं, 
वे आकाश अथवा जीव इत्यादि किसीमें भी नहीं हैं । आकाशमें न तो 
रूप, रस इत्यादि हैं और न ज्ञान ही है, वद्द अरूपी-अचेतन है। जीवमें 
ज्ञान है किन्तु रूप, रस, गंध इत्यादि नहीं हैं अर्थात्‌ वह अरूपी--चेतन है, 
पुद्गलमें रूप, रस, गंध इत्यादि हैं किन्तु ज्ञान नहीं है, अर्थात्‌ वह रूपो-- 
अचेतन है| इस प्रकार तीनों द्रव्य एक दूसरे भिन्न-स्वतंत्र हैं। कोई 
अन्य वस्तु स्वतंत्र बस्तुओंका कुछ नहीं कर सकती यदि एक बसम्तुमें दूसरी 
वम्तु कुछ करती हो तो वस्तु को स्वतंत्र कैसे कह्दा जायगा ? 

इसप्रकार जीव पुदूगल और अआकाशका निश्चय करके काल 
द्रव्यका निश्चय करते हैं । प्रायः ऐसा पूछा जाता है कि “आपकी ओकआयु 
कितनी है” ? ( यहां पर आपकी' से मतलब शरोर ओर जीव दोनों की 
आरायु की बात समझनी चाहिये ) शरीरकी आयु ४०, ४० वर्षकी कही 
जाती है और जीव अस्ति रूपसे अनादि अनन्त है। जहां यह कहा 
जाता है कि -यह मुझसे पांच वर्ष छोटा है या पांच बर्ष बड़ा है? वहां 
शरीरके कदकी अपेक्षासे छोटा बड़ा नहीं द्ोता किन्तु कालकी अपेक्तासे 

३० 
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छोटा बढ़ा कहा जाता है। यदि कालद्रव्यकी अपेतज्ञा न रहे तो यह नहीं 
कहा जा सकता कि यह छोटा है, यह बड़ा हे, यह बालक है, यह युवान 
है, यद वृद्ध है । जो नई पुरानी अवस्थायें बदलती रहती हैं उनसे काल 
द्रव्यका अस्तित्व निश्चित होता है । 

कभी तो जीव और शरीर स्थिर होते हैं और कभी गमन करते 
हैं वे स्थिर होने और गमन करनेकी दशामें दोनों समय शअाकाशमें ही 
होते हैं, इसलिये आकाशको लेकर उनका गमन अथवा स्थिर रहना निश्चित 
नहीं दो सकता | गमनरूप दशा और स्थिर रहनेकी दशा इन दोनों को 
भिन्न भिन्न जाननेके लिये उन दोनों अवस्थाओंमें भिन्न भिन्न निमित्तरूप 
दो द्रव्योंको जानना होगा । धमम द्रव्यके निमित्तसे जीव-पुदूगलका गमन 
जाना जा सकता है, और अधमंके निमित्तसे जीव पुद्गलकी स्थिरता 
ज्ञानी जा सकती है | यदि यह घर्म और अधम द्रव्य न हों तो गमन 
ओर स्थिरताके भेद नहीं जाने ज्ञा सकते | 

धर्म, अधम द्रव्य जीव ओर पुद्गलोंको गति अथबा स्थिति करने 
में वास्तवमें सहायक नहीं होते । एक द्रव्यके भावको अ्रन्य द्रव्यकी अपेक्षा 
के बिना पहचाना नहीं जा सकता | जीवके भावकों पहचानने के लिये 
अजीवकी अपेक्षा होती है। जो जानता है सो जीव है ऐसा कहते ही 
यद्द बात स्वतः आजाती है कि जो ज्ञातृत्वसे रहित हैं वे द्रव्य जीव नहीं 
हैं, और इसप्रकार अजीवकी अपेक्षा आ जाती है। जीव अमुक स्थान पर 
है ऐसा कहते ही श्राकाशकी अपेक्षा आ जाती है | इसी प्रकार छट्ों द्रव्योंके 
सम्बन्धमें परस्पर समझ लेना चाहिये | एक आत्म द्रव्यका निशेय करने 
पर छट्दों द्रव्य ज्ञात द्वो जाते हैं | इसमे यद्द सिद्ध द्ोता है कि यह ज्ञानकी 
विशालता है और ज्ञानका स्वभाव स्व द्रव्योंकी जान लेना है। एक 
द्रव्यके सिद्ध करने पर छहों द्रव्य सिद्ध होजाते हैं, इसमें द्रव्यकी पराधीनता 
नहीं है किन्तु ज्ञानकी महिमा है, जो पदाथ है वह ज्ञानमें अवश्य ज्ञात 
होता है, जितना पूर्णा ज्ञानमें ज्ञात होता है उसके अतिरिक्त अन्य कुछ भी 


है 
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इस जगतमें नहीं है| पूर्ण ज्ञानमें छुह्ों द्रव्य ज्ञात हुये हें, उनसे अधिक 
अन्य कुछ नहीं है । 
कर्मोको लेकर छह द्रव्योंकी सिद्धि 

कर्म पुदूगलकी अवस्था हैं, वे जीवके विकारी भावके निमित्तसे 
रद रहे हैं, कुछ कम बंध रूपमें स्थित हुआ तब उसमें अधर्मास्तिकायका 
निमित्त है, प्रति क्षण कम उदयमें आकर खिर जाते हैं, उनके खिर जाने 
पर जो ज्षेत्रान्तर होता है उसमें उसके घमौस्तिकायका निमित्त है, कमंकी 
स्थितिके सम्बन्धमें कद्दा जाता है कि यह सत्तर कोडाकोडीका कम है 
अथवा अन्तर मुहूतका कम है, इसमें काल द्रव्यकी अपेक्ता है, अनेक कम 
पग्माणुओंके एक क्षेत्रमें रहनेमें आकाश द्रव्यको अपेक्षा है। इसप्रकार 
छट्द द्रव्य सिद्ध हुये । 

द्रव्पोकी स्वतंत्रता 

उपरोक्त कथनसे यह सिद्ध होता है कि जीब द्रव्य और पुदूगल 
द्रव्य ( कम ) दोनों बिलकुल विभिन्न वस्तु हैं, यद्द दोनों अपने आपमें 
स्वतंत्र हैं कोई एक दूसरेका कुछ भी नद्ीं करता । यदि जीव और कम 
एकत्रित दो जांय तो इस जगतमें छह द्रव्य ही नहीं रह सकेंगे । जोबव ओर 
कम सदा भिन्न ही हैं| द्रव्योंका स्वभाव अनादि अनन्त स्थिर रहते हुये 
भी प्रतिसमय बदलने का है। समस्त द्रव्य अपनी शक्तिसे स्वतंत्रतया 
अनादि अनन्त स्थिर रहकर स्वयं द्दी अपनी पर्यायको बदलते हैं। जीव 
को पर्यायको जीव बदलते हैं और पुद्गलकी पर्यायको पुदूगल बदलते हें । 
जीब न तो पुदूगलका कुछ करते हैं और न पुदूगल जीवका द्वी कुछ 
करते हें । 

उत्पाद-व्यय-ध्ौव्य 

द्रव्यका कोई कती नहीं है । यदि कोई कर्ता है तो उसने द्र॒व्योंको 
केले बनाया ? किसने बनाया ? वह स्वयं किसका कर्ता बना ? जगतमें छह 
द्रव्य अपने स्वभावसे ही हैं, उनका कोई कर्ता नहीं है। किसी भी नवीन 
पद्ाथकी उत्पत्ति द्वोती ही नहीं है । किसी भी भ्रयोगके द्वारा नये जीवकी 
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अथवा नये परमाणुकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । जो पदाथ द्वोता है वही 
रूपान्तरित होता है । जो द्रव्य है बह कभी नष्ट नहीं होता, और जो द्रव्य 
नहीं है बह कभी उत्पन्न नहीं होता, द्वां; जो द्रव्य है वह प्रतिक्षण अपनी 
पर्यायको बदलता रहता है, ऐसा नियम है| इस सिद्धान्तको उत्पाद-व्यय- 
भ्रौव्य अर्थात्‌ नित्य स्थिर रहकर बदलना ( ?९70/0४072५ छत ४७ 
०१97९2० ) कहते हैं । | 

क्योंकि द्रव्यका कोई बनाने वाला नहीं है इसलिये कोई सातवां 
द्र्य नहीं हो सकता और किसी द्रव्यको कोई नाश करनेवाला नहीं है 
इसलिये छद्द द्रव्योंमें से कभी कोई कम नहीं दो सकता, शाश्वतरूपसे छहद्द 
ही द्रव्य हैं।सबंश भगवानने अपने सम्पूर ज्ञानके द्वारा छद्द द्रव्योंको 
जाना है और उन्हींको अपने उपदेशमें दिव्यवाणीके द्वारा कटद्दा है | सवज्ञ 
बीतराग प्रणीत परम सत्यमागके अतिरिक्त इन छह द्रत्योंका यथाथ स्वरूप 
अन्यत्र कह्दीं है ही नहीं । 

-- द्रव्यकी शक्ति -- 
द्रव्यकी विशेष शक्ति (चिह्न-विशेष गुण) के सम्बन्धमें पहले संक्षपमें 

कहद्दा जा चुका है। एक द्रव्यकी जो विशेष शक्ति होती है बह अन्य द्रव्योंमें 
नहीं द्वोती, इसलिये विशेष शक्तिक्रेद्वारा द्रव्यके स्वरूपको पहचाना जा 
सकता दै। जेसे-ज्ञान जीव द्रव्यकी बिशेष शक्ति है, जीवके अतिरिक्त 
अन्य किसो भी द्रव्यमें ज्ञान नहीं है इसलिये ज्ञान शक्तिक्रे द्वारा जीव पह- 
चाना जाता है । 

अब यहां द्वव्योंकी सामान्य शक्तिके सम्बन्धमें कुछ कहा जाता है। 
जो शक्ति सभी द्रव्योंमें होती है उसे सामान्य शक्ति ( सामान्य गुण ) 
कहते हैं | अ्रस्तित्व, बस्तुत्व, द्रव्यत्व, प्रमेयत्व, अगुरुलघुत्व और प्रदेशत्त 
यह छट्दों सामान्य गुण मुख्य हैं, वे सभी द्रव्यमें हें । 

(१) अस्तित्व गुणके कारण द्रव्यके अस्तित्वका कभी नाश 
नहीं दीता । द्रव्य अमुक कालके लिये हैं और उसके बाद नष्ट होजाते हैं-- 
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हे तो वस्तु नहीं रह सकती, ओर यदि वस्तु ही न द्वो तो फिर किसे सम- 
भाना है ? 

(२) वस्तुत्वगुणके कारण द्रव्य अपना प्रयोजनभूत कार्य करता 
है । द्रव्य स्वयं अपने गुण पर्यायोंका प्रयोजनभूत कार्य करते हैं ! एक द्रव्य 
दूसरे अन्य द्रव्यका कोई भी काय नहीं कर सकता | 

(३) द्रव्यक्त्व गुणके द्रव्य निरंतर एक अबस्थामें से दूसरी अवस्था में 
द्रवित होता रहता है--परिणमन करता रहता है । द्रव्य त्रिकाल अस्तिरूप 
होने पर भी सदा एकसा ( कूटस्थ ) नहीं है परंतु निरंतर नित्य बदलने 
वाला-परिणामी है । यदि द्रव्यमें परिणमन न द्वो तो जीवके संसार 
दृशाका नाश होकर मोक्षदशाकी उत्पत्ति कैसे हो ? शरीरकी बाल्यवस्थामें 
से युवावस्था केसे द्वो ! छट्दों द्रव्योंमें द्रव्यत्थ शक्ति होनेसे सभी स्वतंत्र 
रूपसे अपनी अपनी पर्यायका परिणमन कर रहे हैं। कोई द्रव्य अपनो 
पर्यायका परिणमन करनेके लिये दूसरे द्रव्यकी सहायता अथवा असरकी 
अपेक्षा नहीं रखता । 

(४ ) प्रमेयत्व गुणके कारण द्रव्य ज्ञानमें प्रतीत हं।ते हैं छुट्टों 
द्रव्यमें प्रमेय शक्ति होनेसे ज्ञान छाट्दों द्रव्यके स्वरूपका निशाय कर सकता 
है । यदि वसतुमें प्रमेयत्व गुण न हो तो बह अपनेको यह कैपे बता सकेगी 
कि 'यह वस्तु हे?! ? जगतका कोई भी पदाथ ज्ञानके द्वारा अगम्य नहीं 
है। आत्मामें प्रमेयत्व गुण होनेसे श्रात्मा स्वयं अपनेको जान सकता है । 

( ४ ) अगुरु लघुत्व गुणके कारण प्रत्येक वस्तु निज्ञ स्वरूपमें द्वी 
स्थिर रहती है, जीव बदलकर कभी परमाणु नहीं हो जाता और परमारु 
बदलकर कभी जीब रूप नहीं हो जाता | जड़ सदा जड़ रूपमें ओर चेतन 
सदा चेतन रूपमें रहता है | क्लानकी प्रगटता विकार दशामें चाहे जितनी 
कम हो तथापि ऐसा कभी नहीं द्वो सकता कि जीब द्रव्य बिल्कुल ज्ञान हीन 
हो जाय | इस शक्तिके कारण द्रव्यके गुण छिन्न भिन्न नहीं होजाते, तथा 
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कोई दो बस्तुयें एकरूप होकर तीसरी नई प्रकारकी वस्तु उत्पन्न नहीं द्वोती, 
क्योंकि वस्त॒ुका स्वरूप कदापि अन्यथा नहीं द्वोता | 

(६ ) प्रदेशत्व गुणके कारण प्रत्येक द्रव्यके अपना आकार होता 
है । प्रत्येक द्रव्य अपने अपने निज आका रमें द्वी रहता है। सिद्ध दशाके 
दोनेपर एक जीव दूसरे जीवमें मिल नहीं जाता किन्त प्रत्येक जीब अपने 
प्रदेशाकार स्वतंत्र रूपसे स्थिर रहता है | 

यद्द छुद्द सामान्य गुण मुख्य हैं, इनके अतिरिक्त अन्य सामान्य 
गुण भी हैं । इसप्रकार गुणोंके द्वारा द्ृव्यका स्वरूप अधिक स्पष्टतासे जाना 
जाता है। 

-- प्रयोजन भूत -- 

इसप्रकार छह द्रव्यके स्वरूपका अनेक प्रकार वणुन किया है। 
इन छुद्द द्रव्योंमें प्रति समय परिणमन होता रहता है, जिसे पर्याय (अवस्था, 
हालत, (207400%9 ) कहते हैं| घमं, अधम, आकाश और काल इन 
चार द्रव्योंकी पर्याय तो सदा शुद्ध द्वी है, शेष जीव ओर पुदूगल द्रव्योंमें 
शुद्ध पर्याय होती है और अशुद्ध पर्याय भी द्दोा सकठी है । 

जीव और पुदुगल्न द्रव्योंमें से पुद्गल द्रव्यमें ज्ञान नहीं है, उसमें 
ज्ञातृत्व नहीं है और इसलिये उसमें ज्ञानकी विपरीत रूप भूल नहीं है, 
इसलिये पुदूगलके सुख अथवा दुःख नहीं द्वोता। सच्चे ज्ञानसे सुख और 
विपरीत ज्ञानसे दुःख द्वोता है, परंतु पुदूगल द्रव्यमें ज्ञान गुण हो नहीं है 
इसलिये उसके सुख दुःख नहीं द्दोता, उसमें सुख गुण ही नहीं है । ऐसा 
होनेसे पुद्गल द्रव्यके अशुद्ध दशा दो या शुद्धवशा हो, दोनों समान हैं । 
शरीर पुदुगल द्रव्यकी अवस्था है इसलिये शरोरमें सुख दुःख नहीं होते । 
शरीर निरोगी हो श्रथवा रोगो हो उसके साथ सुख दुखका सम्बन्ध 


नहीं है । हि 
-- अवशुप रहा ज्ञाता जीव -- 


छुद्द द्रव्योंमं यह एक द्वी जीव द्रव्य ज्ञान शक्तिबाला है। जी वमें 
ज्ञानगुण है ओर ज्ञानका फल सुख गुण है जीबमें सुख है | यदि यथार्थ 
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- ज्ञान करे तो सुख हो, परंतु जीव अपने ज्ञानस्वभावको नहीं पहचानता 
ओर ज्ञानसे भिन्न अन्य वस्तुओंमें सुखक्री कल्पना करता है, यह उसके 
शानकी भूल है और उस भूलके कारण द्वी जीवके दुःख है । अज्ञान जीव 
व्ही अशुद्ध पर्याय है। जोबकी अशुद्ध पर्याय दुख रूप है इसलिये उस 
दशाको दूर करके सच्चे ज्ञानके द्वारा शुद्ध दशा प्रकट करनेका उपाय सम- 
काया जाता है। सभी जीव सुख चाहते हैं और सुख जीवकी शुद्ध दशामें 
ही है इसलिये जिन छुट्द द्रव्योंकी जाना है उनमेंसे जीवके अतिरिक्त पांच- 
द्रव्योंके गुण पर्यायके साथ जीवका कोई प्रयोजन नहीं है, किन्तु अपने 
गुण पर्यायके साथ द्वी प्रयोजन है । 


प्रत्येक जीब अपने लिये सुख चाहता है अर्थात्‌ अशुद्धताकों दूर करना 
चाहता है जो मात्र शास्मोंको पढ़कर अपनेको ज्ञानी मानता है बह ज्ञानी 
नहीं है किन्तु जो परद्रव्योंसे भिन्न अपने आत्माको पुए्य--पापकी क्षरिक 
अशुद्ध वृत्तियोंसे भिन्न रूपमें यथाथतया जानता है वही ज्ञानी है| कोई 
परवस्तु आत्माकों हानि लाभ नहीं पहुंचाती | अपनी अवस्थामें अपने 
ज्ञानकी भूलसे द्वी दुखी था। अपने स्वभावक्री समभके द्वारा उस भूलको 
स्वयं दूर करे तो दुख दूर होकर सुख द्वोता है। जो यथाथ समभके द्वारा 
भूल़को दूर करता है वह सम्यग्टष्टि ज्ञानी, सुखी, धर्मात्मा है, जो यथाथे 
समभके बाद उस समभके बलसे आंशिक रागको दूर करके स्वरूपकी एका- 
ग्रताको क्रमशः साधता है वह श्रावक है । जो विशेष रागको दूर करके, 
सब संघका परित्याग करके म्वरूपकी रमणतामें बारम्बार लीन होता है 
वह मुनि-साधु है और जो सम्पूर् स्वरूपकी स्थिरता करके, सम्पूर्ण राग 
को दूर करके शुद्ध दशाको प्रकट करते हैं वे सबज्ञदेब-केवली भगवान हैं । 
उनमें से जो शरीर सहित दशामें विद्यमान हें वे अरहंतदेव हें जो शरीर 
रहित हैं वे सिद्ध भगवान हैं। अरहंत भगवानने दिव्य ध्यनिमें जो वस्तु 
स्वरूप दिखाया है उसे 'श्रुत” कहते हैं । 


इनमेंसे अरिहंत और सिद्ध देव हैं, साधक, संत मुनि गुरु हैं और 
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श्रुतका उपदेश शास्त्र है। जो इन सच्चे देव गुरु शास्क्‍रकों यथार्थतया 
पहचानता है उसकी गृहीत मिथ्यात्वरूपी महा भूल दूर हो जाती है। यदि 
देव गुरु शास््रके स्वरूपको जानकर अपने आत्म स्वरूपका निर्णय करे तो 
अनन्त संसारका कारण--सर्वोधिक महा पापरूप अग्रृहीत मिथ्यात्व दूर 
हो जाय ओर सम्यग्दशनरूपी अपूब आत्मधम प्रकट हो। 
सच्चे देबके स्वरूपमें मोक्ष तत्त्वका समावेश द्वोता है संत--मुनिके 
स्वरूपमें संबर और निजरा ततक्त्वका समावेश होता है। जैसा सच्चे देवका 
स्वरूप है वैसा दी शुद्ध जीव तत्त्वका स्वरूप है। कुगुरु, कुदेव, कधम॑में 
अजीब, आश्रव, तथा बंध तक्त्वका समावेश द्वोता हे । अरिहंत-सिद्धके समान 
शुद्ध स्वरूप ही जीवका स्वभाव है, और स्वभाव ही धर्म हे। इसप्रकार सच 
देव, गुरु, धमके स्वरूपको भलीभांति जान लेने पर उसमें सात तत्त्वोंके 
स्वरूपका ज्ञान भी आजाता है । 
-- जिज्ञांसुओं का कर्तव्य -- 

उपरोक्त तत्त्व स्वरूपको प्रथम जानकर गृह्दीत मिथ्यात्वका ( व्यवहार 
मिथ्यापनका ) पाप दूर करे ओर अभूतपूर्व निश्चय आत्मज्ञानसे आत्माके 
कत्यसे ज्ञान करके यह निणंय करे तो अग्रह्दीत मिथ्यात्वका सर्वोपरि पाप 
दूर हो जाय, यही झ्पूष सम्यग्दशनरूपी धर्म है, इसलिये जिज्ञासु जीबोंको 
प्रथम भूमिकासे ही यथार्थ समभके द्वारा गृद्टीत और अग्रहीत मिथ्यात्वको 
नाश करनेका निरंतर प्रयत्न करना चाहिये और उसका नाश सच्चे ज्ञानके 
द्वारा द्वी होता है इसलिये निरंतर सच्चे ज्ञानका अभ्यास करना चाहिये । 
/॥0000000000 00000 00 002000॥ (0:00 :007//0 7000 70॥ ५ 


सवे दुःखोंकी परम-ओपषा 


4 जो प्राणी कषायके अआतापसे तप्त हैं, इन्द्रियविषयरूपी 
रोगसे मूर्च्छित हैं, और इष्टवियोग तथा अनिष्टसंयोगसे ग्वेद- 


/> खिन्न हैं- उन सब के लिये सम्यक्त्व परम हितकारी औपधि 
03 [ सारसमुच्चय--३८ ] 
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सम्यर्दर्शन का स्वरूप ओर वह केसे प्रगटे ? 

सम्यग्दशन अपने आत्माके श्रद्धा गुणकी निर्विकारी पर्याय है। 
अखंड आत्माके लद्ष्यसे सम्यग्द्शन प्रगट होता है, सम्यग्दशनकों किसी 
विकल्पका अवलंबन नहीं है. किन्तु निर्विकल्प स्वभावके अवलंबनसे सम्य- 
ग्दशन प्रगट होता है। यह सम्यग्दशन हो आत्माके सब सुखका कारण है । 
में ज्ञानस्वरूप आत्मा हूं, बंध रहित हूँ! ऐसा विकल्प करना सो भी शुभरोग 
है, उस शुभरागका अवलंबन भो सम्यग्दशनके नहीं है उस शुभ विकल्‍प 
को उल्लंघन करनेपर सम्यग्दशन प्रगट होता है। सम्यग्द्शन स्वयं राग 
ओऔर विकल्प रहित निर्मल गुण है उसके किसी प्रकारका अवलंबन नहीं 
है किन्तु समूचे आत्माका अवलंब्रन है वह समूचे आत्माको म्वी- 
कार करता है। 

एकवार घिकल्प रहित होकर अखंड ज्ञायक म्वभावकों लक्ष्यमें 
लिया कि सम्यक्‌ प्रतीति हुई | अग्वंड म्व॒भावका लक्ष्य ही स्वरूपकी सिद्धिके 
लिये कायकारी है अस्बंड सत्यम्वरूपको जाने बिना-श्रद्धा किये बिना "में 
ज्ञानस्वरूप आत्मा हूं, अबद्ध स्पष्ट हूं! इत्यादि विकल्प भी स्वरूपकी शुद्धिके 
लिये कायकारी नहीं है | एकवार अग्वंड ज्ञायक स्वभावका लक्ष्य करनेके 
बाद जो वृत्तियां उठती है वे वृत्तियां अस्थिरताका कोय करती हैं परन्तु वे 
म्वरूपको रोकनेके लिये समथ नहीं हैं क्योंकि श्रद्धामें तो वृत्ति-विकल्परहित 
म्बरूप है इसलिये जो बृत्ति उठती है वह श्रद्धाको नहीं बदलक्न सकती है जो 
ब्रिकल्पमें ही अटक जाता है वह मिथ्याद्ष्टि है विकल्प रहित होकर अभेद्‌ 
का अनुभव करना सो सम्यग्दशंन है ओर यहो समयसार है। यही बात्त 
निम्न लिखित गाथामें कही हेः-- 


कम्म॑ बद्धमबद्धं जोवे एवं तु जाण णय पकूख। 
पक्रवाति कतो पुण भण्णदि जो सो समयसारों ॥१४२॥ 


“अआरात्मा कमसे बद्ध हे या अबद्ध' इसप्रकार दो भेदोंके बिचारमें 
३१ 
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लगना सो नयका पक्त है। 'में शआ्रात्मा हूँ, परसे भिन्न हूँ? इसप्रकारका 
विकल्प भी राग है । इस रागकी वृत्तिको-नयके पत्षोंको उल्लंघन करे तो 
सम्यग्द्शन प्रगट हो । 

मैं बंधा हुआ हूं अथवा में बंध रद्दित मुक्त हूँ? इसप्रकारकी विचार 
श्रेणीको उल्लंघन करके जो आत्माका अनुभव करता है सो सम्यग्दृष्टि. है 
ओर वही समयसार अर्थात्‌ शुद्धात्मा है। में अबन्ध हूँ--बंध मेरा रवरूप 
नहीं है इसप्रकारके भंगकी विचार श्रणीके कायमें जो लगता है बह अ्रज्ञानी 
है और उस भंगके विचारको उल्लंघन करके अभंग स्वरूपको सपश करना 
[ अनुभव करना ] सो प्रथम आत्म धमम अर्थात्‌ सम्यग्दशन है। “में परा- 
श्रय रद्दित अबंध शुद्ध हूँ? ऐसे निःश्चयनयके पक्षका जो विकल्प है सो राग 
है और उस रागमें जो अटक जाता है ( रागको ही सम्यग्दशन मान ले 
किन्तु राग रहित स्वरूपका अनुभव न करे ) वह भिथ्यारष्टि है। 


भेद का विकल्प उठता तो है तथापि उससे सम्यग्दशन नहीं होता 


अनादि कालसे आत्म स्वरूपका अनुभव नहीं है, परिचय नहीं 
है, इसलिये आत्मानुभव करनेसे पूव तत्सम्बन्धी विकल्प उठे बिना नहीं 
रहते। अनादिकालसे आत्माका अनुभव नहीं हे इसलिये वृत्तियोंका उत्थान 
होता है कि-मैं आत्मा कमके संबंधसे युक्त हूँ ग्रथवा कमके संभधसे रद्वित 
हूँ इसप्रकार दो नयोंके दो विकल्प उठते है परन्तु 'कमके संबंधसे युक्त हूँ 
अथवा कम के संबंधसे रहित हूँ अर्थात्‌ बद्ध हूँ या अबद्ध हूं! ऐसे दो प्रकार 
के भेदका भी एक रवरूपमें कहां अवकाश है ? स्वरूप तो नय पक्षकी अपे- 
क्षाओंसे परे हे, एकप्रकारके स्व॒रूपमें दे प्रकारकी अपेक्षायं नहीं हैं। मैं 
शुभाशुभभावसे रहित हूँ इसप्रकारके विचारमें लगना भी एक पक्ष हे, 
इससे भी उस पार स्वरूप है, स्वरूप तो पत्षातिक्रांत हे यद्दी सम्यर्दशनका 
विषय हे अर्थात्‌ उसीके लक्ष्यसे सम्यग्द्शन प्रगट होता हे. इसके अतिरिक्त 
सम्यग्दशनका दूसरा कोई उपाय नहीं है । 
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सम्यग्द्शनका स्वरूप क्‍या है, देहकी किसी क्रियासे सम्यग्दर्शन 
नहीं होता, जड़ कमसे नहीं होता, अशुभराग अथवा शुभरागके लक्ष्यसे 
भी सम्यर्द्शन नहीं होता और 'में पुएय पापके परिणामोंसे रहित ज्ञायक 
स्वरूप हूं? ऐसा विचार भी स्वरूपका अनुभव करानेके लिये समथथ नहीं हे । 
में ज्ञायक हूँ? इसप्रकारके विचारमें जो अटका सो वह भेदके विचारमें 
अटक गया किन्तु स्वरूप तो ज्ञाताहष्टा है उसका अनुभव ही सम्यग्द्र्शन 
है | भेदके विचारमें अटक जाना सम्यर्दशनका स्वरूप नहीं है। 

जो वस्तु दे वह अपने आप परिपूण स्वभावसे भरी हुई है आत्मा 
का स्वभाव परको अपेक्षासे रहित एकरूप है कर्मके संबंधसे युक्त हूँ अथवा 
कर्मोके संबंधसे रहित हूं, इसप्रकारकी अपेक्ताओंसे उस स्वभ|वका लक्ष्य 
नहीं होता । यद्यपि आत्मस्वभाव तो अबंध द्वी है परंतु 'मैं अबंध हूँ? इस 
प्रकारके विकल्पको भी छोड़कर निर्विकल्प ज्ञाताहृष्टा निरपेक्ष स्वभावका 
लक्ष्य करते दी सम्यग्दशन प्रगट होता है । 

हे प्रभु ! तेरी प्रमुताकी महिमा अंतरंगमें परिपूर्ण है अनादिकाल 
से उसकी सम्यक्‌ प्रतीतिके विना उसका अनुभव नहीं होता। अनादिकालसे 
पर लक्ष्य किया है किन्तु स्वभावका लद्दय नहीं किया है। शरीरादिमें तेरा 
सुख नहीं है, शुभरागमें तेरा सुख नहीं है ओर शुभराग रहित मेरा स्वरूप 
है! इसप्रकारके भेद विचारमें भी तेरा सुख नहीं है इसलिये उस भेदके 
विचारमें अटक जाना भी अज्ञानी काय है और उस नय पक्षके भेदका 
लक्ष्य छोड़कर अभेद ज्ञाता स्वभावका लक्ष्य करना सो सम्यग्द्शन है और 
उसीमें सुख है । अभेद्स्वभावका लक्ष्य कद्दो, ज्ञातारबरूपका अनुभव कहो, 
सुख कट्दो, धर्म कहो अथवा सम्यग्दशन कट्दो वह सब यही है। 

विकल्‍प रखकर स्वरूपका अनुभव नहीं हो सकता | 

अखंडानंद अभेद आत्माका लक्ष्य नयके द्वारा नहीं हं।ता । कोई 
किसी महलमें जानेके लिये चाह जितनी तेजीसे मोटर दोड़ाये किन्तु वह 
मद्दलके द्रवाजे तक द्वी जा सकती है, मोटरके साथ महल्के अंदर कमरेमें 
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नहीं घुसा जा सकता | मोटर चाहे जहां तक भीतर ले जाय किन्तु अंतमें 
तो मोटरसे उतरकर स्वयं ही भीतर जाना पड़ता है, इसीप्रकार नय पक्षके 
विकल्पोंबाली मोटर चाहे जितनी दोड़ाये 'में ज्ञायक हूं, अभेद हूं, शुद्ध हें! 
ऐसे विकल्प करे तो भी स्वरूपके आंगन तक ही जाया जा सकता है किन्तु 
स्वरूपानुभव करते समय तो वे सब विकल्प छोड़ देने दी पड़ते हैं | विक्रल्प 
रखकर स्वरूपानुभव नहीं हो सकता। नय पक्षका ज्ञान उस स्वरूपके 
श्रॉगनमें आनेके लिये आवश्यक है। 

“मैं स्वाधीन ज्ञान स्वरूपी आत्मा हूँ, कम जड़ हैं, जड़ कर्म मेरे 
स्वरूपको नहीं रोक सकते, में बिकार करूं तो कर्मोंको निमित्त कहा जा 
सकता है, किन्तु कम मुझे विकार नहीं कराते क्‍योंकि. दोनों द्रव्य भिन्न हैं, 
वे कोई एक दूसरेका कुछ नहीं करते, में जड़का कुछ नहीं कग्ता और जड़ 
मेरा कुछ नहीं करता, जो रागद्गप होता है उसे कर्म नहीं कराता तथा यह 
पर बस्तुमें नहीं होता किन्तु मेरी अवम्धामें होता है, वह रागद्वप मरा 
ध्वभाव नहीं है, निश्चयसे मेरा स्वभाव राग रहित ज्ञान म्वरूप है” इस 
प्रकार सभी पहलुओंका ( नयोंका ) ज्ञान पहले करना चाहिये किन्तु जब 
तक इतना करता है तबतक भी भद॒का लक्ष्य है। भेदके लद््यसे अभद 
आत्म स्वरूपका अनुभव नहीं हो सकता तथापि पहले उन भेदोंकोी जानना 
चाहिये, जब इतना जानले तब समभना चाहिये कि वह स्वरूपके आंगन 
तक आया है बादमें जब अभेदका लद्दय करता है तब भेदका लक्ष्य छूट 
जाता है और स्वरूपका अनुभव होता है अर्थात्‌ अपूब सम्यग्दशन प्रगट 
होता है । इसप्रकार यद्यपि स्वरूपोन्मुख होनसे पूज नयपक्षके विचार होते 
तो हैं परंतु बे नयपक्षके कोई भी विचार स्वरूपानुभवर्मं सहायक तक 
नहीं होते । 

सम्यग्दशन और सम्यण्ज्ञान का संबंध किसके साथ है ? 
सम्यग्द्शन निर्विकल्प सामान्य गुण है उसका मात्र निश्चय-- 
अखंड स्वभावके साथ द्वी संबंध है अखंड द्रव्य जो भंग--भद रहित है वही 
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सम्यग्द्शनको मान्य है। सम्यग्दशन पर्यायको स्वीकार नद्दीं करता किन्तु 
सम्यग्दशनके साथ जो सम्यग्ज्ञान ग्हता है उसका संबंध निमश्चय-व्यवहार 
दोनोंके साथ है। अर्थात्‌ निश्चय-अखंड स्वभाव क्रो तथा व्यवहारमें पर्याय 
के जो भंग-भेद होते हैं उन सबको सम्यग्ज्ञान जान लेता है। 

सम्यर्द्शन एक निर्मल पयौय है किन्तु सम्यग्दशन रवयं अपनेको 
यह नहीं जानता कि में एक निमल पर्याय हूँ । सम्यरदर्शनका एक ही विषय 
अखंड द्रव्य है, पर्याय सम्यग्दशनका विषय नहीं है । 

प्रश्न--सम्यग्दशन का विषय अखंड है और वह पर्यायको स्वीकार 
नहीं करता तब फिर सम्यग्दशनके समय पर्याय कहां चली गई ? सम्य- 
गझशन स्वयं पर्याय है,-क्या पर्याय द्रव्यसे भिन्न दोगई ? 

उत्तर--सम्यग्दशंनका विपय तो अखंड द्रव्य हो है। सम्यग्दशनके 
बिपयमें द्रव्य गुण पर्यायका भेद नहीं है । द्रव्य गुण पर्यायसे अभिन्न बस्तु 
ही सम्यग्दशनको मान्य है ( अभेद बम्तुका लक्ष्य करन पर जो निर्मल 
पर्याय प्रगट होती है बद्द सामान्य बस्तुके साथ अभेद होजाती है ) सम्य- 
ग्दशनरूप जो पर्याय है उसे भी सम्यग्दशन स्वीकार नहीं करता एक समय 
में अभद परिपूण द्रव्य ही सम्यग्दशन्कों मान्य है, मात्र आत्मा तो सम्य- 
ख्शनको प्रतीतिमें लेता है किन्तु सम्यग्दशनके साथ प्रगट द्वोनेबाला 
सम्यग्ज्ञान सामान्य विशेष सबको जानता है। सम्यग्दशन पर्यायकों और 
निमित्तको भी जानता है, सम्यग्दशनकों भी जानने वाला सम्यस्ज्ञान ही है। 


श्रद्धा और ज्ञान कब सम्यक्‌ हुये ? 


उदय, उपशम, क्षयोपशम अथथा क्षायिक भाव इत्यादि कोई भी 
सम्यग्दशनका विषय नहीं है क्‍योंकि वे सब पर्याय हैं। सम्यग्दशनका 
विषय परिपूर द्रव्य है। पर्योयको सम्यरदशन स्वीकार नहीं करता, मात्र 
वस्तुका जब लक्ष्य किया तब श्रद्धा सम्यक्‌ हुई परंतु ज्ञान सम्यक कब 
हुआ ? ज्ञानका स्वभाव सामान्‍्य-विशेष सबको जानना है जब ज्ञानने सारे 
द्रव्यको, प्रगट पर्यायकों ओर विकारकोी तदवस्थ जानकर इस भश्रकारका 
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विवेक किया कि 'जो परिपूण स्वभाव है सो में हूँ और जो विकार है सो 
में नी हैँ? तब वह सम्यक्‌ हुआ । सम्यकज्ञान सम्यर्दशनरूप प्रगट 
पर्यायको और सम्यर्द्शंनकी विषयभूत परिपूर्ण वस्तुको तथा अबस्थाकी 
कमीको तदबस्थ जानता है, ज्ञानमें अवस्थाकी स्वीकृति है। इसप्रकार 
सम्यग्दर्शन तो एक निश्चयकों ही ( अभेद स्वरूपको ह्वी ) स्वीकार करता है 
ओर सम्यग्दर्शनका अविनाभावी (साथ ही रहने वाला ) सम्यस्ज्ञान 
निश्चय और व्यवहार दोनोंको बराबर जानकर विवेक करता है। यदि 
निश्चय व्यवहार दोनोंको न जाने तो ज्ञान प्रमाण (सम्यक्‌ ) नहीं हो 
सकता । यदि व्यवद्दारको रूक्ष्य करे तो दृष्टि खोटी ( विपरीत ) ठह्दरती है 
ओर जो व्यवह्दारको जाने ही नहीं तो ज्ञान मिथ्या ठहरता है। ज्ञान 
निश्चय व्यवद्दारका विवेक करता है इसलिये वह सम्यक्‌ है ( समीचीन 
है ) ओर दृष्टि व्यवहारके लच्ष्यको छोड़कर निश्चयकों स्वीकार करे तो 
सम्यक्‌ है । 


सम्यग्दशन का विषय क्‍या है ? और मोक्षका परमाथ 
कारण कोन है ! 


सम्यग्दशनके विषयमें मोक्ष पर्याय और द्रव्यसे भेद नहीं है, द्रव्य 
ही परिपूर्ण है वह सम्यग्दशनकों मान्य है । बंध मोक्ष भी सम्यग्द्शनको 
मान्य नहीं बंध-मोक्ष की पर्याय; साधकदशाका भंगभेद इन सभीको सम्य- 
ज्ञान जानता है । 


सम्यग्द्शनका विपय परिपूण द्रव्य है, वदह्दी मोक्षका परमाथ 
कारण है | पंचमहात्रतादिको अथवा विकल्पको मोक्षका कारण कहना सो 
स्थूल व्यवहार है ओर सम्यग्दशन ज्ञानचारित्ररूप साधक अवस्थाको मोक्ष 
का कारण कद्दना सो भी व्यवहार है क्योंकि उस साधक अवस्थाका भी 
जब अभाव होता है तब मोक्ष दशा प्रगट दोती है । अथोत्‌ वह अभावरूप 
कारण हे इसलिये व्यवहार है। 
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त्रिकाल अखंड वस्तु द्वी निश्चय मोक्षका कारण है किन्तु परमाथतः 
तो वस्तुमें कारण कायका भेद भी नहीं है, काय कारणका भेद भी व्यवद्दार 
है | एक अखंड बस्तुमें काय कारणके भेदके विचारसे विकल्प होता है 
इसलिये वह भी व्यवह्दार है। तथापि व्यवद्दारसे भी कार्य कारण भेद हैं 
अवश्य । यदि काय कारण भेद सबंथा न हों तो मोक्षदशाको प्रगट करनेके 
लिये भी नहीं कहा जा सकता | इसलिये अवस्थामें साधक साध्यका भेद 
है, परन्तु अभेदके लक्ष्यके समय व्यवह्ारका लक्ष्य नद्ीीं होता क्योंकि उठय- 
वहारके लक्ष्यमें भेद होता है श्रौर भेदके लद्षयमें परमार्थ-अभेद स्वरूप 
लक्ष्यमें नहीं आता, इसलिये सम्यग्द्शनके लक्ष्यमें भेद ही होते, एकरूप 
अभेद वस्तु ही सम्यग्दशनका विषय है । 

सम्यग्दशेन ही शांतिका उपाय है । 

अनादिसे आत्माके अखंड रसको सम्यग्दशेन पूर्वक नहीं जाना, 
इसलिये परमें और विकल्पमें जीव रसको मान रह्दा है। परन्तु में अखंड 
एकरूप स्वभाव हूँ उसीमें मेरा रस है | परमें कहीं भी मेरा रस नहीं है। 
इसप्रकार स्वभावरृष्टिके बलसे एकबार सबको नीरस बनादे, जो शुभ 
विकल्प उठते हैं वे भी मेरी शांतिके साधक नहीं हें | मेरी शांति मेरे स्वरूप 
में है, इस प्रकार स्वरूपके रसानुभवमें समस्त संसारकों नीरस बनादे तो 
तुमे सहजानन्द स्वरूपके अम्रत रसकी अपूबव शांतिका अनुभव प्रगट 
होगा, उसका उपाय सम्यग्दशन ही है । 

संसारका अभाव सम्यग्दशेनसे ही होता है 

अनन्तकालसे अनंत जोब संसारमें परिभ्रमण कर रहे हैं और 
अनंतकालमें अनंत जीव सम्यग्दशनके द्वारा पूरा स्वरूपकी प्रतीति करके 
मुक्तिको प्राप्त हुये हैं इस जीवने संसार पक्ष तो अनादिसे ग्रहण किया 
है परन्तु सिद्धका पक्ष कभी ग्रहण नहीं किया, अब सिद्धका पक्ष करके 
अपने सिद्ध स्वरूपकों जानकर संसारके अभाव करनेका अवसर आया है 
ओर उसका उपाय एक मात्र सम्यग्दशन ही है । 
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४० धर्म साधन 


धमके लिये प्रधानतया दो वम्तुओंकी आवश्यक्ता है। १-न्षेत्र 
विशुद्धि, २- यथाथ बीज । 

क्षेत्र विशुद्धि-संसारके अशुभ निमित्तोंके प्रति जो आसक्ति है 
उसमें मन्दता, ब्रह्मचयका रंग, कषायकी मंदता, देव, गुरुके प्रति भक्ति, 
तथा सत्‌की रुचि, आदिका होना क्षेत्र विशुद्धि है । वह प्रथम द्वोना ही 
चाहिये । 

किन्तु केवल क्षेत्र विशुद्धिसे द्वी ध्म नहीं होता। क्षेत्रविशुद्धि तो 
प्रत्येक जीवने अनेकबार की है; क्षेत्रविशुद्धि ( यदि भान सहित द्वो) तो 
बाह्यसाधन है, व्यवहार साधन है | क्‍ 

पहले च्षेत्रविशुद्धिके बिना कभी भी धर्म नहीं द्ोसकता । किन्तु 
क्षेत्रविशुद्धिके होनेपर भी यदि यथाथ बीज न दो तो भी घर्म नहीं दो 
सकता | 

यथा बीज-मेरा स्वभाव निरपेक्ष बंध मोक्षके भेदसे गहित, 
स्वतंत्र, पर निमित्तके आश्रयसे रहित है; स्वाश्रय स्वभावके बल पर ही 
मेरी शुद्धता प्रगट होती है; इस प्रकारसे अखंड निरपेक्ष स्त्रभावकी 
निश्चय श्रद्धाका दोना सो यथाथ बीज है। बद्दी अन्तर साधन अर्थात 
निश्चय साधन है । जीवने कभी अनादिकालमें स्वभावकी निश्चय श्रद्धा 
नहीं की है। उस श्रद्धाके बिना अनेक बार बाह्य साधन किये, फिर भी 
धमम प्राप्त नहीं हुआ | 

इसलिये घम में मुख्य साधन है यथाश्र श्रद्धा; ओर जहां यथाथ 
श्रद्धा होती है वहां बाह्य साधन स्वतः प्राप्त होते है । बिना यथाथ अश्रद्धाके 
केवल बाह्य साधनसे कभी भी धम नहीं होता । 

इसलिये प्रत्येक जीवका प्रथम कतठ्य आत्म म्वरूपकी यथार्थे 
श्रद्धा करना है। अनस्त कालमें दुलंभ नर देह, और फिर उसमें उत्तम 
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जैनधम तथा सत्‌ समागमका योग मिलने पर भी यदि स्वभाव बलसे 
सतकी श्रद्धा नहीं की तो फिर चौरासीके जन्म मरणमें ऐसी उत्तम नर देह 
मिलना दुलंभ है । 

आचाय महाराज कहते हैं कि एकबार स्वाश्रयकी श्रद्धा करके 
इतना तो कट्द कि 'परका आश्रय नहीं है” बस, इस प्रकार स्वाश्रयकी 
श्रद्धा करनेसे तेरी मुक्ति निश्चित है । सभी आत्मा प्रभु हैं। जिसने अपनी 
प्रभुताकों मान लिया वह प्रभु हो गया । ह 

इस प्रकार प्रत्येक जीबका सब प्रथम कतेठ्य सत्समागम होने 
पर म्वभावकी यथाथ श्रद्धा ( सम्यग्द्शन ) करना है | निश्चयसे यही धर्म 
( मुक्ति ) का प्रथम साधन है । 
0(८--०२ह३००--३-०६४०- छह ४-8४४०-३६-२०४०-४ेछ 
हि 


| बंध और मोक्तके कारण 


परद्रव्यके चिंतन बह्दी बंधके कारण हैं और केवल 
विशुद्ध स्वद्रव्यके चिंतन ही मोक्षके कारण हैं । 
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| परन्तु सम्यग्दशंन रहित जीवका स्वर्गमें रहना भी शोभा नहीं 
0. देता; क्योंकि आत्मभान बिना स्वगमें भी वह दुःखी है। जहाँ 
४) आत्मज्ञान है वहीं सच्चा सुख है! 

हैं ४ | सारसमुच्चय ३९ ] 
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७२ 

४५ निश्रयश्रद्धा-ज्ञान केसे प्रगट हो ? 

अनेक जीव दयारूप परिण्यामों वाले होते हैं, तथापि वे शास््रोंका 
सच्चा अर्थ नहीं समझ सकते; इसलिये दयारूप परिणाम शाखोंके समभनेमें 
कारण नहीं हें। इसीप्रकार मौन धारण करें, सत्य बोलें और त्रह्मचय 
आदिके परिणाम करें फिर भी शाख्रका आशय नहीं समझ सकते; अर्थात्‌ 
यहां ऐसा बताया है कि आत्माके शुद्ध चेतन्य स्वभावका आश्रय ही सम्य- 
श्ञानका उपाय है; कोई भी मंद-कपायरूप परिणाम सम्यग्ज्ञानका उप।य 


नहीं है । 
इस समय शुभपरिणाम करनेसे पश्चात्‌ सम्यग्ज्ञानका उपाय हो 


जायेगा, यह मान्यता मिथ्या है। अनंतबार शुभपरिणाम 'करके स्वगमें 
जाने वाले जीव भी शाख्रोंके तात्पयको नहीं समझ पाये | तथा वर्तमानमें 
भी ऐसे अनेक जीव दिखाई देते हैं जोकि वर्षोसे शुभपरिणाम, मंदकषाय 
तथा ब्रव-प्रतिमा आदि करने पर शाम्रके सच्चे अथको नहीं जानते, अर्थात्‌ 
उनके ज्ञानकी व्यवद्दारशुद्धि भी नहों है, अभी ज्ञानको व्यवहार शुद्धिके 
बिना जो चारित्रकी व्यवद्दारशुद्धि करना चाहते हैं, वे जीव ज्ञानके पुरू- 
षाथको नहीं सममे । 
ऐसे ही दयादिके भावरूप मंद-कषायसे भी व्यवहारशुद्धि 

नहीं होतो । ओर ज्ञानको व्यवद्यारशुद्धिसे आत्मज्ञान नहीं होता। 
आत्माके आश्रयसे ही सम्यग्ज्ञान होता है, यही घम है। इस घमंकी 
प्रतीतिके बिना तथा वास्तविक व्यवहारज्ञान न द्वोनेसे-शासब्रके सच्चे अथको 
न समर ले तबतक जीवके सम्यरज्ञान नहीं हो सकता । दयादिरूप मंदकपा- 
यके परिणामोंसे व्यवहार ज्ञानकी भी शुद्धि नहीं होती । 

बाह्म-क्रियाओं पर परिणामोंका आधार नहीं है| कोई द्रव्यलिंगी 
मुनिश्रोंके साथ रहता हो और किसीके बाह्मक्रिया बराबर होती दो 
तथापि एक नवमें प्रेवेयकर्में जाता है और दूसरा पहले स्वगमें, क्योंकि परि- 
णासोंमें कषायको मंदता बाह्मक्रियासे नहीं होती । 
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जो शुभपरिणाम अंतरंगमें करता है उससे व्यवहार ज्ञानकी शुद्धि 
नहीं होती किन्तु बहू यथाथ ज्ञानके अभ्याससे ही होती है । 

ज्ञानकी व्यवद्दारशुद्धिसे भी आत्मस्वभावका सम्यम्ज्ञान नहीं होता, 
किन्तु अपने परमात्मश्वभावका रागरहितरूपसे अनुभव करे तभी सम्य- 
क॒लन्नान होता है, सम्यकज्ञानमें पराश्रय नहीं स्वभावका द्वी आश्रय है। 

वस्तुस्वभाव द्वी स्वतंत्र ओर परिपूण है, उसे किसीके आश्रयकी 
आवश्यक्ता नहीं है। स्वभावके आश्रयसे हो सम्यकदर्शन द्वोता है । नवमें- 
ग्रवेयकर्में जानेवाले जीवके देव-शास्र-गुरुकी यथार्थ श्रद्धा, ग्यारह अंगका 
ज्ञान भर पंचमहात्रतोंका पालन ऐसे परिणाम होने पर भी चेतन्य स्वभाव 
की श्रद्धा करनेके लिये वे परिणाम कामसें नहीं आते । स्वभावके लक्षपू्वक 
मंदकषाय दो तो वहां मंदकषायकी मुख्यता नहीं रही किन्तु शुद्धस्वभावके 
लक्षको ही मुख्यता है| स्वभावकी श्रद्धाकों व्यवहार-रत्नत्रयकी सहायता 


नहीं होती । 
कपायकी मंदतारूप आचरणके द्वारा श्रद्धा-ज्ञानका व्यवद्दार 


नहीं सुधरता। शास््रमें जड़-चेतन्यकी स्वाधीनता, उपादान-निमित्तकी 
स्वतंत्रता बतल्नाई हे, जो यह नहीं सममता उसके ज्ञानका व्यवहार भी 
नहीं सुधरा है। चेतन्यस्‍्वभावका ज्ञान तो व्यवहारज्ञानसे भी पार है । 
आत्मज्ञान सो परमाथज्ञान है, और शाख्रके आशयका यथाथ ज्ञान सो 


ज्ञानका व्यवहार है । जिसके ज्ञानका व्यवहार भी ठीक नहीं है उसके पर- 
माथज्ञान केसा ? 


बाह्मक्रिया तो ज्ञानका कारण नहीं है, किंतु जो अंतरंगमें व्यवहार 
आचरणके मंदकप।यरूप परिणाम द्वोते हें वे परिणाम भी शाखज्ञानके 
कारण नहीं होते। और स्वभावका ज्ञान तो शाख्नज्ञानसे भी पार है। शाख- 
ज्ञनके रागके अवलंबनको दूर करके जब परमात्मस्वभावका अनुभव करता 
है उस समय सम्यक श्रद्धा द्वोती है । जिस समय रागका नाश करके पर- 
मात्मस्वभावकों जाना डस समय जीवको परमात्मा ही उपादेय दै। आत्मा 
तो त्रिकाज् परमात्मा हो है, क्रिंतु जब राग रद्दित होकर उसकी प्रतीति 
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करता है तब वह्द उपादेयरूप होता है, वह रागके द्वारा नहीं जाना जाता | 
कितनी भक्तिसे आत्मा समभमें आता है ? भक्तिसे आत्मा नहीं समझता 

जा सकता । कितने उपवासोंसे आत्मा समभमें आयेगा ? उपवासके शुभ- 
परिणामोंसे आत्मा समभमें नहीं आता । कोई भी शुभपरिणाम सम्य- 
कल्नानकी रीति नहीं है, किन्तु जब स्वभावके लक्षसे यथाथ शाख्रक्ा अथ 
समभता है तब ज्ञानका व्यवहार सुधरता है । पहले ज्ञानके आचरण सुधरे 
बिना चारित्रके आचरण नहीं सुधरते | यदि सम्यग्ज्ञान और सम्यग्दशंन 
की रीतिकों द्वी नहीं जाने तो वह कहांसे होगा ? अनेक जीव आचरणके 
परिणामोंको सुधारकर उसे ज्ञानका उपाय मानते हैं वे जीब सम्यकज्ञानके 
उपायको नहीं समझे हैं, व्यवद्दारका निपेध करके परमाथ स्वभाव को समझे 
बिना व्यवद्दारका भी सच्चा ज्ञान नहीं हो सकता। 

कषायको मंदताके द्वारा जो मिथ्यात्वकी मंदता होती है उसे व्यव- 
हार सम्यग्दशंन नहीं कहते । किन्तु सच्ची समककी ओरके प्रय्लसे ही 
व्यवद्दार सम्यक्त्व होता है | किन्तु यह व्यवहार--सम्यक्त्व भी निश्चय 
सम्यर्दशंनका कारण नहीं है । यदि देव--गुरु-शाखतरक्े लक्षमें ही रक ज।ये 
तो सम्यग्दशन नहीं होगा। जिस समय चिन्मात्र स्वभावफे आश्रयसे श्रद्धा 
ज्ञान करता है उस समय ही सम्यक्‌श्रद्धा-ज्ञान प्रगठ द्वोता है। चैतन्य 
की श्रद्धा चेतन्यके द्वारा ही दोतो है--रागके द्वारा या परके द्वारा नहीं होती । 

बाह्य क्रियाओंके आश्रयसे कषायकी मन्दृता नहीं होती। और 
कघायकी मन्दतासे पर्यायकी स्वतंत्रताको श्रद्धा नहीं होती । 

दयादिके परिणासोंका पुरुषाथ तो करना चाहिये, किन्तु बतंमान 
पर्याय स्वतंत्र है ऐसी व्यवहारश्रद्धाका उपाय उससे भिन्न प्रकारका 
है | पर-जीवके कारण या पर-द्रव्योंके कारण मेरे दयादिरूप परिणाम 
हुए हैं, अथबा कमके कारण रागादि हुए--ऐसी मान्यतापूबक कपायकी 
मन्दता करे किन्तु उस मंदकपायमें व्यवहार--श्रद्धा करमेकी शक्ति नहीं है, 
तो फिर इससे सम्यक्द्शन तो द्वो द्वी कैसे सकता है । 
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परके कारण मेरे परिणाम नहीं होते, में अपनेसे ही कषायकी 
मनन्‍्द्ता करता हूं, परके कारण या कमके कारण मेरी पर्यायमें रागादि 
नहीं हं।ते-ऐसी पर्यायकी खत्तंत्रताकी श्रद्धा सो व्यवह|र--श्रद्धा है | मिथ्या- 
व्वक्के रसको मंद करके पर्यायको स्वतंत्रताकी श्रद्धा करनेक्री जिसकी शक्ति 
नहीं है उस जीवके सम्यकूदशन नहीं दवोता । 

यदि इस समय पर्यायकी स्वतंत्रता माने तो मिथ्यात्व मन्द होता 
है । और उसको व्यवहार--सम्यक्त्व कहते है । मात्र कषायकी मन्दताके 
द्वारा मिथ्यात्वकी मन्दता होती है उसे व्यवद्दार-सम्यक्त्व नहीं कहते, 
क्योंकि श्रद्धा और चारित्रकी पर्याय भिन्न-भिन्न हैं। 

जो जीव जड़की क्रिया अथवा कमको लेकर आत्माके परिणाम 
मानते हैं उन्‍्होंन परिशामोंक्री स्वतंत्रता भी नहीं मानी है। यदि वे शुभ- 
भाव करें तोभी उनके मिथ्यात्वकी सन्दता यथाथ रीतिसे नहीं होती, 
ओर वे द्रव्यलिगासे भी छोटे हैं। जिनके अशुभ परिणाम होते हें ऐसे 
जोबोंकी अभी बात नहीं है, किन्तु यहां तो मन्दकषाय वाले जी वोंकी बात 
है, जो जीव अपने परिणामोंकों स्व॒तंत्रताकों कहीं जानते उनके मन्द्‌ऋषाय 
होनेपर भी व्यवहारश्रद्धा तक नहीं होती । 

जो जीव पर्यायकी स्वतंत्रता मानते हुए भो पयौयबुद्धिमें अटके 
हैं, वे जीव भी मिथ्यारष्टि हें । 

जो अंशत: स्वतंत्र है ऐसी व्यवद्दार श्रद्धा करनेकी शक्ति कपायकों 
मंदतामें नहीं है । में अपने परिणामोंमें अटका हूँ इसीसे विकार द्वोता है- 
ऐसी अंशतः स्वतंत्रता माने तो स्वयं उसका निषेध करे । किन्तु यदि ऐसा 
माने कि पर विकार कराता है, तो स्त्रयं कैछे उसका निपध कर सकता है ? 
निमित्त या संयोगसे मेरे परिणाम नहीं दते, इसप्रकार - अंशतः स्वतंत्रता 
करके त्रिकाल स्वभावमें उत्त अंशका निषेध करना सो हो निश्चयश्रद्धा- 
सम्यग्दशन हे । 

कषायकी मन्दता वह उस समयकी पर्यायका स्वतंत्र काय है, 
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तथापि जो जीव देव, गुरु, शाखसे लाभ और कमसे हवानि मानते हैं उनके 
व्यवहार श्रद्धा भी नहीं है, तब वे अंशका निषेध करके त्रिकाली स्वभावकी 
श्रद्धा क्यों करेंगे ? कषायकी मन्दता तो अभव्य भी अनन्तवार करते हैं। 
पर्याय स्वतंत्र ह--ऐसी आंशिक स्वतंत्रवाको स्वीकार किये बिना मिथ्यात्वका 
रस भी यथाथ रूपसे मन्द नहीं होता । 

प्रश्न:--कषायकी मन्दता या मिथ्यात्व-रसकी मन्दता इन दोनोंमें 
से कोई भी मोक्षम|गरूप नहीं है, तो उनमें कया अन्तर है ? 

उत्तर:-यहां दोनोंके पुरुषाथंका अन्तर बतलाना है। किन्तु पर्याय 
की स्वतंत्रता स्वीकार करनेसे कहीं मोक्षमाग नहीं होजाता। पर्यायको 
स्वतंत्रता भी अनंत बार मानी तथापि सम्यर्दशन नहीं हुआ | किन्तु यहां 
व्यवह्ारसे उन दोनोंमें जो अन्तर है वह बतलाना है। 

कषायकी मन्दता करनेसे कहीं उ्यवहारश्रद्धा नहीं हं।ती, क्योंकि 
व्यवहार-श्रद्धाका पुरुषाथ उससे भिन्न है। यद्यपि दोनों पुण्य और मिथ्यात्व 
हें किन्तु मिथ्यात्वके रसकी अपेज्ञासे उनमें अन्तर है । 

जिसप्रकार कुगुरु-कुदेव-कुशाख्रकी श्रद्धा ओर सुदेवादि का श्रद्धा 
दोनों मिथ्यात्व हैं तथापि कुदेवादिकी श्रद्धामें तीत्र मिथ्यात्व है और सुद्रे 
बादिकी श्रद्धामें मनन्‍दू, इसोप्रकार यहां भी समकना चाहिये। दो जीब 
शुभभाव करते हैं, उनमेंसे एक अपनी पर्यायको स्वतंत्र नहीं मानता तथा 
दूसरा शाख्रादिके ज्ञानसे पर्यायकी स्वतंत्रता मानता है, उनमें पहले जीवको 
व्यवहारज्ञान भी यथाथ नहीं है, दूसरे जीवको व्यवह्यारज्ञान है। इस 
अपेक्षासे दोनोंके पुरुषाथमें अन्तर समझना चाहिये। परमाथसे दोनों 
समान हैं । 

पहले पर्यायको स्वतंत्र समझे बिना कौन त्रिकाली स्वभावकी ओर 
उनन्‍्मुख होगा ? व्यवद्दार-श्रद्धा मोक्षमाग नहीं है किन्तु पर्यायकी स्वतंत्रता 
का ज्ञान अपने शुद्ध चेतन्य स्वभावकी ओर उन्मुख द्वोनेके लिये प्रयोजन- 
भूत है। जो वर्तमान पर्यायकी स्वतंत्रताको नहीं मानता वह सर्व 


सम्यर्द्शोन &9-- रण 


विभावोंसे रहित चैतन्यकी कैसे मानेगा ? जो रागकी स्वतंत्रता नहीं मानता 
बद्द राग रहित स्वभावकों भी नहीं मानेगा । 

यहाँ पर यह बताया है कि मात्र कषायकी मंदतामें अनेक जीव 
लग जाते हैं, किन्तु उन्हें व्यवद्दास्श्रद्धा तक नहीं होती, उनके मिथ्यात्वरस 
की यथार्थ मंदता नहीं होती । जो जीब पर्यायकी स्वतंत्रता मानते हैं. उनके 
कषायक्री मंदता तो सहज ही द्वोतो है, किन्तु बह मोक्षमार्ग नहीं है। जब 
अपने स्वभावको स्व से परिपूर्ण ओर सब विभावोंसे रद्दित माने तथा पर्याय 
के लक्षकों गौण करके ध्र्‌ व चेतन्यस्वभावका आश्रय ले उस समय स्वभाव 
की श्रद्धासे ही सम्यग्दशन होता है । 

अआजकलके कुछ त्यागी- त्रतधारियोंकी व्यवद्दारश्रद्धा भी सच्ची नहीं 
है, जो यदह्द नहीं जानते कि अपने परिणाम स्वतंत्र हें उनके तो दशनशुद्धि 
का व्यवद्ार भी यथाथ नहीं है मिथ्यात्वकी मंदता भी वास्तविक नहीं हैं । 
वस्तुस्वरूप दी ऐसा है, वह किसीकी अपेक्षा नहीं रखता । त्यागादिके शुभ 
परिणामों द्वारा वस्तुस्वरूपकी साधना नहीं हो सकती । 

त्रेकालिक स्वभाव स्वतंत्र है, उसका प्रत्येक अंश स्वतंत्र है, मेरे 
त्रिकाल स्वभावमें रागादि परिणाम नहीं हैं इसप्रकार स्वभावदृष्टि करके 
पर्यायबुद्धिकों छोड़दे तभी सम्यक्दशन होता है, ओर मोक्षमाग भी तभी 
होता है | द्रव्यलिंगी जीव पर्यायको तो स्वतंत्र मानते हैं किंतु पर्यायचुद्धि 
को नहीं छोड़ते, त्रिकाली रव॒भावका आश्रय नहीं करते, इसीसे उनके 
मिथ्यात्व रहता है। वे जीव शाख्रमें लिखा हुआ अधिक मानते हैं, किंतु 
स्व में स्थिर नद्दीं द्वोते | परलक्षसे पर्यायकी स्वतंत्रता मानते हैं किंतु यथाथ- 
तया स्वभावमें रागादि भी नहीं हैं ऐसी श्रद्धाके बिना परमाथसे आंशिक 
स्वतंत्रताकी मान्यता भी नहीं कही जाती | 

“कर्म विकार कराते हैं अथवा निमित्ताधीन होकर विकार करना 
पड़ता है! इत्यादि प्रकारसे जिन्होंने पर्यायकों ही पराधीन माना है उन 
जीवोंने तो उपाद/न-'निर्मित्तको ही एकमेक माना है। निमित्तको क्षेकर 
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अपनी पर्याय न माने, किंतु ऐसा माने कि यह स्वतंत्र है. तथापि परयौयमें 
जो विकार दह्ोता है उसे स्वरूप सानकर अटक जाये तो वह मिथ्यात्वका 
अभाव होता है | 


जो यह मानते हैं कि परद्रव्योंकी क्रियासे अपने परिणाम होते हें, 
उनके मनन्‍्दकषाय दह्ोनेपर भी मिथ्यात्वका रस यथाथंतया मन्द नहीं पड़ता, 
तथा शाखत्नज्ञान भी सच्चा नहीं होता । 


मेरी पर्याय परद्रव्यसे नहीं होती किंतु स्वतंत्र मुकसे ही होती है-इस 
प्रकार पर्यायकी स्वतंत्रताके माने तब मिथ्यात्वका रस मन्द होता है, ओर 
सच्चा शाम्त्ज्ञान भी द्वोता है, उसे व्यवद्दार-श्रद्धा-ज्ञान कहने हें, वहां 
कषायकी मंदता द्ोती ही है। किंतु अभी पर्यायर्राष्ट है इसलिये सम्यस्शन 
नहीं होता । 


ध्च + ( 

जो त्रकाक्षिक चेतन्यम्वभाव है वह अंशमात्र ( पर्याय जितना ) 
नहीं है, स्वभावसे परिपूण ओर विभावसे रहित है, ऐसी श्रद्धा ही सम्य- 
रदशन है, बद्दी अपूर्व पुरुपाथ, एवं मोक्षमा।ग है | मन्द कपायका पुरूषा्थे 

ए्‌ हक ७. र्ज़ री 83 + है! 4 ते 

अपूब नहीं है, वद्द तो जीवने अनंतबार किया है, इसलिये उसे सीखना 
नहीं पढ़ता क्योंकि वह कोई नवीन नहीं हे | किंतु जीवने सम्यदशन और 
सम्यरज्ञानका उपाय कभी भी नहीं किया इसलिये वद्दी अपूब है और वही 
कल्य।णुका कारण है । 


जीबोंने श्रद्धा और ज्ञानका व्यवहार तो अनन्तबार सुधारा है, तथापि 

निश्चयश्रद्धा , ज्ञानके अभावके कारण उनका हित नहीं हुआ | अधिकांश 
(्‌ 0 ब ये * ७०० ८ कृः जप डी जज ही तन 

लोग धमके नामसे बाह्य क्रियाकांडमें ही अटक गये है, और उनके व्यब- 
हारश्रद्धा, ज्ञान भी यथाथ नहीं द्वोता, इसलिये यहां यथाथ सममभाया है 
कि ब्रत प्रतिमा अथवा दयादानादिके शुभ परिणामोंसे व्यवहार श्रद्धा--ज्ञान 

४ # छ.. हज जो कैसे 
नहीं होता; वे उसके उपाय नहीं हैं । व्यवहारश्रद्धा--ज्ञान केसे होता है तथा 
सम्यग्दशन--सम्यग्ज्ञान केमे प्रगट होता है वह्द यहां पर समझाया है । 
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४६८ सम्यक्तकी महिमा 
श्रावक क्‍या करे ? 
हे श्रावक ! संसारके दुःखोंका क्षय करनेके लिए परम शाद्ध 
सम्यक्त्वकी घारण करके ओर उसे मेरू परत समान निष्कंप रखकर 
उसीको ध्यानमें ध्याते रहो ! [ मोक्षपांहुड-८६ ] 


सम्पक्त्वसे ही सिद्धि 


अधिक क्या क्द्दा जाय ? भूनकालमें जो महात्मा सिद्ध हुए हैं 
ओर भविष्य कालमसें होंगे वह सब इस सम्यकत्वका ही माहात्म्य है-ऐसा 
जानो | [ मोक्षपाहुड-८८ 


शुद्ध सम्यग्दष्टिको धन्य है ! 

सिद्धि कत्ती- ऐसे सम्यकत्वको जिसने म्वप्नसें भी मलिन नहीं 

किया है उस पुरुपकों घन्य है, वह सुकृतार्थ है, वही वीर है, और वह्दी 

परिडत है । [ मोक्षपाहुड-८६ |] 
सम्यक्त्वके प्रतापसे पवित्रता 

श्री गणधर देबोंने सम्यग्दशत सम्पन्न चंडालको भी देवसमान 

कहा है | भस्ममें छुपी हुई अग्निकी चिनगारीकी भांति वह आत्मा चांडाल 

देहमें विद्यमान होने पर भी सम्यर्दशनके प्रतापसे बह पवित्र होगया है 

इससे वह देव है । [ रत्नकरण्ड श्रावकाचार र८ ] 
सम्यग्दष्टि गृहस्थ भी श्रेष्ठ है 

जो सम्यस्ट्रष्टि मृहस्थ है बह मोक्षमागमें स्थित है, परन्तु मिथ्या- 

हृष्टि मुनि मोक्षमार्गी नहीं है; इसलिये मिथ्याहष्टि मुनिको अपेक्षा सम्य- 

र्टष्टि यृहस्थ भी श्रेष्ठ है । [ रत्नकरण्ड श्रावक्राचार ३३ ] 
जीवको कल्याणकारी कौन ? 


तीनकाल और तीन लोकमें भी प्राशियोंको सम्यक्त्वके समान 
३३ 
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अन्य कोई श्रयरूप नहीं है और मिथ्यादशनके समान अन्य कोई अधद्दित- 
रूप नहीं है । [ रत्नकरण्ड श्रावकाचार २४ ] 
सव गुणोंकी शोभा सम्यग्दशन से है 
ज्ञिसप्रकार नगरकी शोभा दरवाज़ोंसे है, मुखकी शोभा आँखोंसे 
है, और वृत्तकी स्थिरता मूलसे हे उसी प्रकार ज्ञान, चारित्र, तप्र और 
वीयेकी शोभा सम्यग्दशनसे है । [ भगवती आराधना प्रष्ठ ७४० ] 
शांत भाव, ज्ञान, चारित्र और तप-यह सब यदि सम्यग्दर्शन 
रहित हों तो पुरुषको पत्थरकी भांति बोक समान हैं, परन्तु यदि उनके 
साथ सम्यग्दशन हो तो वे महामशि समान पृज्य हैं। 
| आत्मानुशासन १४ ] 
लक्ष चौरासी योनिमां भमियो काल अनंत; 


पण समकित तें नव लक्य,, ए जाणो निश्रोत । 
[ योगसार २५ | 
यह जीव अनादिकालसे चौरासी ज्ञाख योनियोंमें भटक रहा है, 
लेकिन वह कभी सम्यक्त्व॒को प्राप्त नहीं हुआ,-इसप्रकार हे जीब ! तू 
निःसंदेह जान ! 
चार गति दुःखथी डरे, तो तज सो परभावः 
शुद्धातम चिंतन करी, ले शिवसुखनों लाभ । 
| योगसार ५ | 
है जीव ! यदि तू चार गतिके भ्रमणसे डरता द्वो तो परभावोंका 
त्याग कर ! और निमल शआआत्माका ध्यान कर ! जिससे तुमे शिवसुख 
को प्राप्ति हो | 
निजरूप जो नथी जाणतो, करे पुण्य बस पुण्य; 
भमे तो य संसारमां शिवसुख कदी न थाय। 
[ योगसार १५ | 
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करता रहेगा तो भो तू सिद्धि सुखको प्राप्त नहीं कर सकेगा। किन्तु पुनः 
पुनः संसारमें परिभ्रमण करेगा । 
निज दशन बस श्रेष्ठ हे, अन्य न किंचित्‌ मानः 
हे योगी ! शिव हेतु अ, निश्रयथी तु जाण । 
[ योगसार-१६ ] 
हे योगी ! एक परम आत्म दशन ही मोक्षका कारण है, इसके 
अतिरिक्त अन्य कोई भी मोक्षका कारण नहीं है-ऐसा तू निश्चयसे 
समभे ! 
ग्रह कार्य करते हुए, हेयाहेयका ज्ञानः 
ध्यावे सदा जिनेश पद, शीघ्र लहे निर्वाण । 
[ योगसांर-१८ ] 
ग्रह-व्यवहारमें रहने पर भी जो भव्य जीव हंय-डपादेयको सम- 
भता है ओर जिन भगवानको निरंतर ध्याता है वह शीघ निर्वाणको 
प्राप्त होता है । है 
जिनवर ने शुद्धात्ममां, किंचित्‌ भेद न जाण; 
मोक्षार्थ हे योगीजन ! निश्चयथी ए मान । 
[ योगसार--२० ] 
मोक्ष प्राप्त करनेके लिये हे योगी ! शुद्धात्मा ओर जिन भगवानमें 
किंचित्‌ भी भेद न समझो /--इसप्रकार निश्चयसे मानो ! 
ज्यां लगी एक न जाणियो परम पुनीत शुद्ध भाव; 
मूठ तणा व्रत-तप सहु, शिव हेतु न कहाय | 
[ योगसार--२६ | 


जब तक एक परम शुद्ध पवित्र भावका ज्ञान नहीं होता तब तक 
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मूढ लोगोंके जो त्रत, तप, संयम और मूल गुण है वे मोक्षका कारण नहीं 
कहलाते | 
धन्य अहो भगवंत बुध, जे त्यागे पर भावः 
लोकालोक प्रकाशकर, जाणे विमल स्वभाव | ६४ । 
बविरला जाणे तत्वने, वली सांभले कोई, 
विरला ध्यावे तच्वने, विरला धारे कोई । ६६ । 
[ यागसार ] 
अहो ! उन्न भगवान ज्ञानियोंकों धन्य है कि जो परभावका त्याग 
करते हैं और लोकालोक प्रकाशक-ऐसे आत्माको जानते हैं । 
विरले ज्ञानीजन ही तत्त्वको जानते हैं, विरत्ले जीव ह्वी तत्त्वका 
श्रवण करते हैं, विरले जीव ही तत्त्वका ध्यान करते हैं ओर बिरले जीव 
ही तत्त्वको अंतरमें घारण करते हें | 
-. (१ 
सम्यग्दष्टि जीवने दुगंति गमन न थाय; 
& 0 (६: 
कदी जाय तो दोष नहिं, पूर्व कम क्षय थाय । 
[ योगसार--८८ ] 
सम्यस्टष्टि जीव दुगतिमें नहीं जाते। ( पूंबद्ध आयुके कारण ) 
कदाचित्‌ जायें, तथापि वह उनके सम्यक्त्वका दोप नहीं है; परंतु उल्टा 
पूव कर्मोंका क्षय द्वी करते हैं । 
आतस्मस्वरूपे जे रमे, तजी सकल व्यवहारः 
सम्यग्दष्टि जीव ते, शीघ्र करे भवपार । 
[ योगसार--८५ | 
जो सब व्यवहारको छोड़कर आत्मस्वरूपमें रमणाता करते हैं वे 
सम्यग्टृष्टि जीव है और वे शीघ्‌ ही संसार-सागरसे पार द्वो जाते हैं । 


जे सिद्धया ने सिद्धश, सिद्ध थता भगवान; 
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ते आतमदशन थकी, एम जाण निर्भात । 
[ योगसार-१०७ ] 
जो खिद्ध होगये हैं, भविष्यमें होंगे, और वतमानमें होरहे हैं-- 
वे सब निश्चयसे आत्मद्शन ( सम्यग्दशन ) द्वारा द्वी सिद्ध द्वोते हैं--ऐसा 

निःशंकतया जानो ! 
श्री जिनेन्द्रदेब-कथित मुक्तिमाग 
सम्यग्दशन-सम्यकलज्ञान, सम्यक्चा रित्र-इन तीन स्वरूप है; उसीसे 
संवर-निजरारूप क्रिया होती है । [ तस्वानुशासन गा० ८, २४ ] 
सब दुःखोंकी परम-औषधि 
जो प्राणी कषायके आतापसे तप्न हैं, इन्द्रियविषयरूपी गोगसे 
मून्छित हैं और इष्ट वियोग तथा अनिष्ट संयोगसे खेद खिन्न हैं-उन सब 
के लिये सम्यक्त्व परम हितकारी औषधि है । [ सारसमुच्चय-३८ ] 
सम्यक्त्वी सत्र सुखी 
सम्यक्द्शन सहित जीवका नरकबास भी श्रेष्ठ है, परन्तु सम्य- 
गरदशन रहित जीवका स्वगंमें रहना भी शोभा नहीं देता, क्‍योंकि आत्म- 
भान बिना स्वगमें भी वह दुःखी है ! जहाँ आत्मज्ञान है वहीं सच्चा सुख 
हें । [ सारसमुच्चय-२६ ] 
निर्वाण ओर परिभ्रमण 
जो जीव सम्यग्दशनसे युक्त है, उस जीवको निश्चित द्वी निर्बाण 
का संगम होता है। ओर भिशथ्यादृष्टि जीवको सदैव संसारमें परिभ्रमण 
होता है। [ सारसमुच्च य-४१ ] 
कौन भवदृःखको नाश करता है ? 

सम्यक्त्व भावकी शुद्धि द्वारा जो जीव विषयोंके संगसे रहित है 
ओर कषायोंका विजयी है, वह्दी जीव भवभयके दुःखोंको नष्ट कर देता है । 
[ सारसमुच्चय-४५० ] 
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तीन लोकका सार 

केवल एक आत्मा द्वी सम्यग्दशन दे, इसके अतिरिक्त अन्य सब 

व्यवहार है; इसलिये हे योगी ! एक आत्मा ही ध्यान करने योग्य है, वही 

तीन लोकमें सार भूत हे । [ परमात्मप्रकाश:--१--९६ ] 


सम्यक्त्वकी दुलंभता 
काल अनादि है, जीव भी अनादि है और भवसमुद्र भी अनांदि 
है; परंतु अनादि कालसे भव समुद्रमें गोते खाते हुए इस जीवने दो वस्तुएं 
कभी प्राप्त नहीं कौं--एक तो श्री जिनवर स्वासी और दूसरा सम्यक्त्व । 
[ परमात्म प्रकाश-२-१४३ ] 
ज्ञान-चारित्रकी शोभा सम्यक्त्वसे 'ही हे 

विशेष ज्ञानया चारित्र न हो, तथापि यदि अकेला सम्यग्द्शन 
ही दो तो भी वह प्रशंसनोय है; परंतु मिथ्यादशंनरूपी विषसे दूषित हुए 
ज्ञान या चारित्र प्रशंसनीय नहीं हैं । [ ज्ञानाणव अ० ६ गा० ५५ ] 

भवकक्‍्लेश हलका करनेकी औषधि 
सूत्रज्ञ आचाय देवों ने कद्दा है कि अति अल्प यम-नियम-तपादि 
हों, तथापि यदि वे सम्यग्द्शन सह्दित द्वों तो भव समुद्रके कलेशका भार 
हलका करनेके लिये वह औषधि है। . [ ज्ञानाणंव अ० ६ गाथा ५६ ] 

सम्यग्दृष्टि मुक्त है 

श्री आचाय देव कहते हैं कि--जिसे दर्शनकी विशुद्धि होगई है, 
वह पवित्र आत्मा मुक्त ही है-ऐसा हम मानते हैं; क्योंकि दूशन शुद्धिको 
ही मोक्षका मुख्य कारण कहा गया है। . [ ज्ञानाणब अ० ६ गा० ५७ ] 

सम्यग्दशनके बिना मुक्ति नहीं है 
जो ज्ञान और चारित्रके पालनमें प्रसिद्ध हुए हैं ऐसे जीव भी इस 

जगतमें सम्यकदशनके बिना मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकते । 
[ ज्ञानाएंव अ० ६ गा? ४८ ] 
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भेदविज्ञानसे ही सिद्धि 


यह अपना शुद्ध चैतन्य स्वभाव भेदज्ञानके बिना कभी कहीं कोई 
भी तपरवों या शाखतज्ञ प्राप्त नहीं कर सके हैं | भेद ज्ञानसे ही शुद्ध चैतन्य 
स्वभावकी प्राप्ति होती है । [ तत्त्वज्ञान तरंगिणी ८५-११ ] 
भेद विज्ञानसे कर्म क्षय 
जिसप्रकार अग्नि घासके ढेरको क्षणमात्रमें सुलगा देती है, उसी 
प्रकार भेद विज्ञानी महात्मा चेतन्य स्वरूपके प्रतिघातक ऐसे कर्मों के 
समूहको क्षणमात्रमें नष्ट कर डालते हे। .[ तत्वज्ञान तरंगिणी ८-१२ ] 
मोक्षका कारण-मेद विज्ञान 
संबर तथा निजरा साक्षात्‌ अपने आत्माके ज्ञानसे होते हैं, ओर 
धआ्रात्मज्ञान भेदज्ञानसे होता है, इसलिये मोक्षार्थीको वह भेदज्ञान भावना 
करने योग्य है | ५. तत्वज्ञान तरंगिणी ८-१४ | 
सम्यर्दशन 
स्वकीय शुद्ध चिद्रपमें रुचि वह निश्चयसे सम्यकदर्शन है-ऐसा 
तत्व ज्ञानियोंने कहा है। यह सम्यकृदर्शन कर्मोरूपी इंधनको सुलगानेके 
लिये अप्नि समान है । [ तत्वज्ञान तरंगिणी १२-८ ] 
सम्यकत्व का प्रभाव 
[ पशु और मानव ] 
नरत्वेडषपि पशुयन्ते मिथ्यात्वग्रस्तचेतःस । 
पशुन्वेषपि नरायन्ते सम्यक्त्वव्यक्तचेतना: ॥। 
[ सामार घर्मास्तत-गा-४ ] 
जिसका चित्त भिथ्यात्वसे व्याप्त है-ऐसा मिथ्यारृष्टि जीव, 
मनुष्यत्व होनेपर भी पशुसमान अविवेको आचरण करता होनेसे पशु 
समान है; ओर सम्यकत्व द्वारा जिसकी चेतन्य संपत्ति व्यक्त होगई है ऐसा 
सम्यग्द्रष्टि जीव पशुत्य होनेपर भी मनुष्य समान विवेको आचरण करता 
होनेसे मनुष्य है । 
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भावाथे;--तत्त्वोंके विपरीत श्रद्धानरूप मिथ्यात्व-सहित जीव 
भले ही बाह्य शरीरसे मनुष्य हो तथापि अंतरमें वह हित-अहितके विवेकसे 
रद्दित होनेके कारण भावसे तो पशु है। और जिसे तत्वाथ श्रद्धानरूप 
सम्यक्त्व द्वारा चैतन्यकी स्वानुभूति रूपी संपत्ति प्रगट होगई है ऐसा जीव 
भलेएही बाह्य शरीरसे पशु हो तथापि, अंतरमें हित-अद्ितका विचार 
करनेमें चतुर होनेसे मनुष्य समान है | 

देखो, सम्यक्त्वके सदूभावसे पशु भी मानव कहलाते हैं, और 
उसके अभावसे मानव भी पशु कहलाता है--ऐसा सम्यक्त्वका प्रभाव है। 

यद्यपि समस्त जीबोंी अपेक्षासे मनुष्य सबसे अधिक विचारबान 
माना जाता है, परंतु उसका ज्ञान भी यदि मिथ्यात्व सहित हो तो बह 
हित-अहितका विचार नहीं कर सकता, इसलिये मिथ्यात्वके प्रभावस वह 
मनुष्य भी विवेक रहित पशु समान हो जाता है, तब्र फिर दूसरे प्राणियों 
की तो बात ही क्‍या की ज्ञाय ? 

-- और पशु मुख्यतः तो हित-अद्दितके विवेक रहित दी होते हें, 
परन्तु कदाचित्‌ किसी पशुका आत्मा भी यदि सम्यक्त्व सहित दो तो 
उसका ज्ञान हेय-डपादेय तत्वोंका ज्ञाता होजाता है, तब फिर ज्ञो सम्यक्त्व 
सहित मनुष्य हूं। उसकी महिमाकी तो बात ही कया की जाय ! 

-ऐसा महिमावंत सम्यर्द्शन आत्माका स्वभाव है । 

>< >< >< >८ 


परम पुरुषपद वह्द मोक्ष है | ऐसे परम पुरुषपदकी प्राप्निके उपाय 
में जिसका आत्मा विचर रहा है बद्दी वास्तवमें पुरुष हे। सम्यग्दृष्टि-पशु 
का आत्मा परम पुरुषपदरूप मोक्षके मागमें स्थित होनेसे वह पुरुष है। 
ओर मिथ्यादृष्टिमानबका आत्मा परम पुरूपपदके माग्गमें स्थित न दोनेसे 


